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ÖNSÖZ 


Müminin yolu da yönü de Allah'ın yolu ve yönüdür. Ama 
iki asırdır müslümanlar olarak yolumuzu ve yönümüzü kay- 
bettik. O yüzden nereye gideceğimizi, nereye yöneleceğimizi 
şaşırıyoruz. Yola koyulmada, yolu tutturmakta zorlanıyoruz. 
Daha acısı, yön ve yol yamulmasının pek farkında değiliz. Bize 
sorarsanız çok iyi yolda gidiyoruz. Oysa kuvvetimizi de zaafı- 
mızı da yanlış tanımlıyoruz. Yanlış reçetelere ve yanlış doktor- 
lara müracaat ediyoruz. 


İki asırdır sürekli çare arıyoruz. Güçte, bilgide, siyaset- 
te, ticarette... Ama bir türlü bulduklarımız hastalığımıza der- 
man olmuyor. Çünkü sadece yönümüzü ve yolumuzu değil, 
kendimizi de kaybetmiş durumdayız. Zira kişiyi kendisi ya- 
pan yönü ve yoludur. 


Kimisi akla gereken önemi vermediğimizden dem vurup 
aklı yüceltiyor. Ama o “akıl” dediği “kalbin aklı” değil, “nefsin 
aklı” olduğu için bu akıl da işimize yaramıyor. Kimisi Batılı 
kalıpları, isimleri kendilerine yamayarak itibar kazanmaya 
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çalışıyor. Kimisi kendi âlimlerimizi ve âriflerimizi hor görüp 
kâfir düşünürleri üstün tutuyor. Kimisi ise “gelenek” diye as- 
lını astarını merak etmediği, Kur'an ve Sünnet'in dışındaki 
yanlışlara yapışıyor. Aslında hepsi de aynı kaybolmuşluk ve 
kişiliksizliği doğuruyor. 

Bütün bu kaybolmuşluk içinde ilim, irfan, ihlâs, hatta 
iman kavramları da dilden ve gönülden düştü. Bir kısmımız 
bu anlamları daralttı, bazımız ise çarpıttı. Öyle ki kimine göre 
irfan bir hobi, bir “kişisel gelişim” lakırdısı haline geldi. 


Peki, kendimizi nasıl buluruz? İrfanın tarifinde bunun 
cevabı var. “Kendini tanıyan Rabb'ini tanır.” Burada “kendi” 
denilen “Rabbimiz'in kulu” demektir. Bugün eğer kendimizi 
kaybetmiş isek o halde önce kendimizi Rabbimiz'in yolunda 
bulmamız gerekiyor. Bunun için kendini ve Rabbimiz'i dos- 
doğru tanıyan, irfan sahibi, ârif kişilerden örnek almalıyız. 


Biz bu kitapta irfanı hatırlamaya ve hatırlatmaya çalış- 
tık. Fakat bunu soyut ve karmaşık ifadelerle değil, somut ve 
anlaşılabilir bir şekilde yapmaya gayret ettik. Bunun için de 
güzellik ve anlam pınarı olan şiiri seçtik. Gerçek şiir, hikmetin 
aynasıdır. Kitapta üç ayrı devirde yaşamış üç ârifin üç şiirine 
ve şerhine yer verdik. Üçü de kendimiz olmayı anlatıyor. Bu 
üç şair ve şiirde de hikmet pırıltıları göreceksiniz. 


Şairlerimizi seçerken şuna dikkat ettik: Osmanlı'nın ku- 
rulma aşamasından Âşık Paşa'yı seçtik. Osmanlı'nın yıkılma 
aşamasından Şeyh Galib Dede'yi seçtik. Bu iki aruz ile yazan, 
klasik şiir söyleyen ârifin yanına bir de kendimizi tam kaybet- 
tiğimiz çağdan, yani günümüzden bir halk âşığını, Âşık Vey- 
sel'i ekledik. Böylece irfanın sadece okumuş yazmış, belli mah- 
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fillerde bulunmuş, belli kalıplarda söylemiş kişilere has olma- 
dığını, hiç okuma yazması olmayan ama kalbi okumuş yazmış 
kişilerde de olabileceğini göstermek istedik. 


Kitabımız önce “irfan” ve “Anadolu irfanı” kavramlarını 
açıklayan bir giriş ile başlıyor. Daha sonra sırasıyla Âşık Pa- 
şa'nın Garibnâme adlı eserindeki kendilik bahsini, Şeyh Galib 
Dede hazretlerinin, “Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin 
sen” mısraı ile meşhur olmuş terci'-i bendindeki insan tarifini, 
Âşık Veysel'in, “Geçerken aklımın evine vardım” dizesiyle baş- 
layan deyişindeki akıl, fikir ve sabrı anlatan mısralardan yola 
çıkarak kendimizi, aslımızı, kulluğu şerhetmeye çalışıyoruz. 


Bu kitap da diğer kitaplarımız gibi kendimizi, kendiliği- 
mizi, yani kulluğumuzu hatırlamak ve hatırlatmak için yazıl- 
dı. Kendisi olmayanın işi ne kendine ne de insanlara yarar. 
Kendisi olmayanın şahsiyeti olmaz. Mal, mülk, kuvvet, itibar 
bunlar kişi kendisi yani “adam” olmadan bir şeye yaramaz. Bu 
kadar ona buna benzemeye çalışma garipliklerinden yüz çe- 
virip kendimiz olma vakti geldi. Bu kitap bu yolda bir küçük 
hayra yol açarsa kendimizi bahtiyar addedeceğiz. 


Kitabın ilk okumasını yapıp değerli eleştiri ve yorumla- 
rını ileten sevgili kardeşim Mehmed Said Ekinci'ye şükran 
borçluyum. 


Bütün eksikler bizden, doğrular Mevlâmız'dandır. 


Gayret bizden, tevfik Allah'tandır. 


ANADOLU 
İRFANI 


GİRİŞ: ANADOLU İRFANI 
NEDİR? 


Bu kısma bir tavzih ile başlamak gerekiyor. Genelde “ir- 
fan” ve özelde “Anadolu irfanı” deyince toplumumuzda he- 
men bazı yaygın klişeler harekete geçiyor. Öncelikle bunları 
düzeltmek gerekiyor: 


* Anadolu, bugün anladığımız bölge değildir. 


» İrfan belirli bir coğrafyaya has değildir. Mekânlara göre 
belki tasnif edilebilir ama bölünemez. İlimde tasnif vardır 
ama gerçeği tahrif etmemek kaydıyla... Tasnif ayırmak için 
değil, anlamak için yapılır. 


e İrfan sadece belli sınıflara, mesleklere has değildir. Her 
yerde, her işte, her insan tabakasında bulunur. İrfan sadece 
seçkinlerin değil, herkesin yoludur. 


e İrfan sadece belli sanat dallarına veya edebiyat kollarına 
has değildir. Hayatın tamamında kendini gösterir. İrfan yazı- 
ya, şiire, kitaba yansıdığı gibi günlük hayatın içinde de şeffaf 
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bir şekilde yaşanır. İnsanlarda, mekânlarda, usullerde, edep- 
lerde, erkânlarda, toplumsal teşkilatlarda içselleşmiştir. 


e İrfan, felsefe değildir. Çünkü irfan ve hikmet hakikati 
bulmuşların, felsefe ise kaybetmişlerin işidir. İrfan felsefe gibi 
spekülatif, yani kişilerin serbestçe fikir yürütebileceği bir alan 
değildir. Somut soyut hayat dengesini kurmak demektir. Çün- 
kü irfan, “kulluk yolu” demek olan sünneti yaşamaktır. 


Bütün bu yaygın yanlışların temel sebebi bizim fikirde, 
ilimde, işte kulluğu esas almamamızdır. Kulluktan, yani ken- 
disi olmaktan uzak kalmaktır. İrfanı bir soyut kavram, bir aka- 
demik terim, geçmişte kalmış bir yâdigâr gibi görmektir. Fakat 
bu aymazlık ve cehalet irfan hususunda olduğu gibi kullukla, 
yani kendimizle ilgili her konuda böyledir. Dolayısıyla biz bu 
kitapta Anadolu'daki irfanı anlatırken aslında kulluğumuz ve 
kendimizle ilgili doğruları da ortaya koymaya çalışacağız. 


Anadolu Nedir, Neresidir? 


Önce “Anadolu irfanı” ibaresindeki “Anadolu” kavramı- 
na eğilelim. Açıktır ki bu kavram, bugün açıklayıcı olmaktan 
çok muğlaklaştırıcı bir çağrışıma sahiptir. Türkiye sınırlarını 
esas alırsak Anadolu, topraklarımızın Asya'da kalan kısmıdır. 
Büyük bir yarımadadır. “Anadolu” kavramı Bizans dönemin- 
de ortaya çıktı. Bu deyim, Bizanslılar'ın “güneşin doğduğu 
yer” anlamında kullandıkları Yunanca “anatoli” kelimesinden 
türemiştir. Çünkü Anadolu, Bizans'ın doğusu, yani güneşin 
daha erken doğduğu coğrafyadır. Sonraları “Anatolia” kelime- 
si Türkçe'de “Anadolu” şeklini aldı. 
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Önceleri “Anadolu” diye bugünkü Anadolu'nun sadece 
batı kısmına deniyordu. Meşhur seyyah İbn Battüta bugün- 
kü Ortabatı Anadolu'yu “Anadolu” olarak adlandırmışştı. Fâtih 
zamanında Anadolu eyaletinin merkezi Kütahya idi. Osman- 
lı'da Anadolu eyaleti, Kızılırmak'ın denize döküldüğü yer ile 
Antalya körfezinin doğusunu birleştiren çizginin batısındaki 
alanı kaplıyordu. Yani bugünkü Anadolu'nun doğusu Anadolu 
olarak adlandırılmıyordu. Cumhuriyet döneminde ise Anado- 
lu kavramı bugün bildiğimiz şekilde genişletildi. 


Mekânı isimlendirmek, insanı isimlendirmektir. Çok 
önemlidir. Mesela “Ege denizi” adı 1930'lardan sonra Fransız- 
ca'dan aparıldı. Bu denizin bin yıllık ismi “Adalar denizi” veya 
“Akdeniz”dir. Mekân isimleri zamanın ve insanın tarihidir. 
Bu mekân isimleri değiştirilince Osmanlı'dan alınan miras da 
maalesef hercümerce giriftar oldu. 


Bugün “Anadolu müziği,” “Anadolu medeniyetleri,” “Ana- 
dolu irfanı” tabirlerindeki “Anadolu” kavramı ile aslında Cum- 
huriyet döneminde tanımlanan siyasi sınırları kastediyoruz. 
Cumhuriyet'in yönettiği sınırların Asya kısmına “Anadolu” diyo- 
ruz. Oysa bütün bu kavramlar tutarlı ve esaslı kavramlar değil. 


Yine “Anadolu” dendiği zaman bir nevi “saf Türklük” an- 
laşılıyor. Sanki Türkler'in kökü hep buradaymış, Osmanlı bu 
bölgeden Rumeli'ye geçerek sanki bu bölgeyi ardında ve geri- 
de bırakmış gibi bir intiba var. Bugünkü kullanıma bakarsak 
“Anadolu” kavramı “düz, yabancı etkilerden kirlenmemiş saf 
halk”a karşılık geliyor. “Anadolu” ve “halk” kavramları da zaten 
Cumhuriyet'in kuruluş yıllarında Osmanlı'nın İslâmi kimliğini 
ve her tür insanı içine alan müsamaha kültürünü unutturmak 
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için ileri sürülen halk müziği, halk edebiyatı, halk şiiri, halk 
şairi gibi kavramların temelini oluşturan kavramlar... Bu kav- 
ramların karşısında da “divan edebiyatı, divan şiiri” icat edildi. 


Müzik alanında ise İslâm müziğinin bir başlığı olan ve 
asıl adı “Osmanlı müziği” olması gereken müziğe “klasik Türk 
müziği” dendi. Bu müziği tevarüs edenler Cumhuriyet'in ilk 
yıllarında Osmanlı müziğine yapılan saldırıyı bu şekilde müzi- 
ği “Türkleştirerek” savuşturmaya çalıştılar. Bu kargaşa ve kar- 
maşa hâlâ devam ediyor. Çünkü hâlâ kendimiz olamadık. Çok 
azımız kendimizi arıyor. Çoğumuz ise yabancı kavram, bakış 
ve tanımlarla kendimizi tarif etmeye çalışıyoruz. İster dindar, 


ister dinsiz, ister sağcı, ister solcu olalım durumumuz bu... 


Anadolu İrfanı 


Ben şahsen “Anadolu” yerine “biz” demeyi tercih ediyo- 
rum. O halde “Anadolu irfanı” da “bizim irfanımız”dır. Bu 
kavramı kullanırken sınırlı bir siyasi coğrafya içindeki irfanı 
kastetmediğimizi, sadece klişeleşmiş bir kavrama sadık kal- 
dığımızı ifade etmeliyiz. Çünkü bizim “Anadolulu” saydığımız 
Köroğlu'nun bile Azerbaycan'a, Bulgaristan'a kadar uzanan 
bir şöhreti var. Nasreddin Hoca Akşehirli'dir ama aynı za- 
manda Batumlu, Tebrizli, Saraybosnalı, Şamlı, Trabluslu, Ku- 
düslü'dür. Araplar ona “Cüha” der. 


Aynı şekilde şehir musikimiz Harput'ta hangi makamlar- 
la, usullerle, saz aletleriyle icra ediliyor ise Üsküp'te, Halep'te, 
Tebriz'de de öyledir. Karaman'daki tekke ile Kudüs'teki veya 
Ohri'deki tekke birbirinden farklı değildir. Orada zikreden can- 
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lar aynı iman, aynı edep, aynı erkân ile zikrederler. Bütün bu 
coğrafyada erkek âşıksa Mecnün, kadın mâşuk ise Leyla olur. 


Bu sebepten bu kitapta “Anadolu irfanı” kavramını bu- 
günkü yaygın anlayışa uygun olarak sınırlı bir coğrafya için 
kullanmıyoruz. İslâm'ın, ilmin, irfanın şekillendirdiği her 
coğrafya, her toplum, her insan için kullanıyoruz. Bunun ye- 
rine “Osmanlı irfanı” denebilir ama bu da eksik kalır. Çünkü 
mesela Yunus Emre de, Mevlânâ da, Ahmed Yesevi de, Şah-ı 
Nakşibend de, Seyyid Ahmed er-Rifâi de Osmanlı döneminde 
ve sınırları içinde yaşamadı. Bu yüzden irfanı, olması gerektiği 
gibi, yani mekânsız ve zamansız ele almakta fayda var. 


Günümüzde “eski” olan bütün şairlerin veya âriflerin 
İstanbullu olduğu zannı yaygındır, İstanbul'un Osmanlı'nın 
başkenti olması sebebiyle. Elbette her medeniyetin merkezi 
en canlı ilim ve irfan şehridir. Fakat böyle söyleyince bütün 
şairleri ve ârifleri “saraylı” veya “İstanbullu” saymak yanlış 
olur. Mesela Şeyh Galib Dede İstanbul'da doğdu, yaşadı, ora- 
da vefat etti. Ama onu Anadolu saydığımız Kayseri'den çıkmış 
Seyrâni'nin irfanından ayrı tutmak mümkün mü? Bugün ya- 
şayan Neşet Ertaş'ın irfanını bir asır evvelki Zekâi Dede'den, 
Erzurumlu Sümmâni'nin kemalatını Kerbelalı Fuzüli hazret- 
lerinden ayırmak ne derecede mümkündür? Dolayısıyla İs- 
tanbul-Anadolu ayrımı yeni ve yanıltıcıdır. 


Hatta “Anadolu halkı” deyip sarayı ayrı bir halk gibi gör- 
mek bile yanlıştır. Osmanlı'da aristokrasi olmadığını en mu- 
hafazakârlarımız bile pek bilmez. Çünkü onlara göre gösterişi 
olmayan bir büyük devlet olamaz. O yüzden kendi muhayyile- 
lerindeki Osmanlı'yı ısrarla İngiliz veya Fransız aristokrasisi- 
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ne benzetmeye çalışırlar. Osmanlı müziğine “aristokrat müzi- 
ği,” mimarisine, yeme içme âdabına “aristokrat kültürü” gibi 
bakarlar ve gösterirler. Halbuki saraydaki sultanların çoğu ile 
taşradaki mütevazi insanların oturma kalkma, hayatı anlama, 
edep, zevk ve terbiye anlayışı çok benzerdir. Sarayda da bü- 
yüklere hürmet vardır, Mostar'ın bir köyünde de... Sarayda da 
dini mevzularda herkes haddini bilir, Van'ın bir köyünde de... 
Sarayda da sultanlar sedirde oturur, Alanya'daki evde de... 


Cumhuriyet dönemindeki muhafazakârlığın İstanbul ima- 
jı, Anadolu imajının zıddıdır: yalılar, köşkler, saray, harem, 
mükellef sofralar, fasıllar, mehtap âlemleri vb. Oysa yalıların, 
köşklerin, sarayların dışında İstanbul içinde bile böyle bir ha- 
yat tarzı pek yoktu. İstanbul'da herkes Boğaziçi'nde yalılarda 
oturmuyordu. Kaldı ki Osmanlı'nın da köyü, kasabası, mezral 
vardı. Fakir evler, kulübeler, barakalar vardı. Oralarda halkın 
raksetmesi için çalınan bestelere mandıra, longa, sirto, kasap 
havası, çengi havası denirdi. Ama aynı halk dans havalarını 
saraydaki Sultan Abdülaziz de besteliyordu. Yine, sultanların 
el üstünde tuttuğu Dede Efendi'nin lakabı Hammâmizâde'dir. 
Yani hamamcının oğlu... Kısacası Osmanlı müziğinde de “aris- 
tokrasi” yoktur. Bunu güya “saray”daki büyük bestecilerin la- 
kaplarına bakınca anlayabiliyoruz: Suyolcuzâde, Çorapçızâde, 
Kömürcüzâde, Dellâlzâde, Vardakosta vb... 


İrfan, tasavvuf ve muhabbet bizim genetiğimizde, maya- 
mızda vardır. Eğitimden ticarete, ilimden sanata kadar devleti 
ve toplumu ile beraber Osmanlı sistemi, irfani ilkelere daya- 
nıyordu. Öyle ki devletin elit birliği olan Yeniçeri Ocağı'nın 
askerleri ve komutanları bile tamamen Bektaşi idi. Bugün 
sandığımızın aksine, Osmanlı yıkılıp ilim ve irfan ocakları yok 
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edilene kadar derviş olmayan, irfan yönü olmayan kişi bul- 
mak çok zordu. 


Bizim irfan birikimimiz, dünyanın farklı bölgelerinden 
bu coğrafyaya akan irfan kollarının farklı dönemlerde yap- 
tıkları manevi fetihler ile oluşmuştur. Gerek enginliği, gerek 
renkliliği, gerekse sürekliliğinin ana sebebi budur. Halvetilik 
Âzerbaycan'dan, Kadirilik Irak'tan, Nakşilik Türkistan'dan, 
Rifâilik Irak'tan, Melâmilik Horasan'dan, Şâzelilik Mısır'dan 
gelmiştir. Mevlânâ hazretlerinin aziz babası Belh'ten gelen bir 
Kübrevi şeyhi idi. Anadolu'ya gelip bir süre kalan İbnü”l-Arabi 
Endülüs'ten, Şems hazretleri Tebriz'den, Seyyid Muhammed 
Nürü'l-Arabi Kahire'den, Emir Sultan Buhara'dan gelmişti. 
Bugün Anadolu denilen topraklarda doğup neşvünema bulan 
belki tek tarikat Bektaşilik'tir. Kaldı ki bu tarikatın piri Hacı 
Bektaş-ı Veli de Horasan'dan gelmedir. 


Sadece Osmanlı toplumunu değil, devletini de inşa eden 
bu manevi kaynaklar, Osmanlı'nın dünyadaki hareketine uygun 
olarak daha sonra Rumeli'ye, Hicaz'a, Kuzey Afrika'ya, Kafkas- 
lar'a yayılmıştır. Bugün de başka coğrafyalardan bu milleti irşad 
eden gönül ocakları, başka bölgelere tesir etmeye devam etmek- 
tedir. Özellikle Hz. Mevlânâ'nın şöhreti bugün bütün dünyaya 
yayılmıştır. Nakşi, Kadiri, Rifâi, Halveti, Bektaşi gibi pek çok 
gönül yolu Ortadoğu, Balkanlar, Kafkaslar, Orta Asya, Avrupa, 
Amerika'da Allah'ın nurunu yaymaya devam etmektedir. 


Cumhuriyet'ten önce Batı'da “Türk” demek “müslüman” 
demekti. Mesela İngilizce'de “İslâm” kavramı ancak 1816'dan 
sonra kullanılmaya başlandı. Dini içeriği olan Türk kavramı 
İttihatçılar döneminde çarpıtılarak bir etnik topluluk ismine 
çevrildi. Sonra da tek parti döneminde “Türk” tabiri “Anado- 
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lu” ile özdeşleştirilmeye çalışıldı. Osmanlı kozmopolit, karı- 
şık sayıldı. Anadolu ezilmiş, dışlanmış, saf sayılan Türkler'in 
mekânı olarak kurgulandı. Osmanlılar'ın Türkler'i dışladığı 
yalanı resmi eğitim, medya ve propaganda eliyle yayıldı. 


“Anadolu” ve “Türk” kavramının bu çarpık anlamına ba- 
karak irfan genetiğimizi anlamak mümkün değildir. Mese- 
la sözleri Rumca-Türkçe karışık olan Girit ilâhisi “Derdimin 
dermanısın Allah” bu klişeye sığmaz. Bir Türk olan Zekâi 
Dede'nin İstanbul'daki pek çok tarikatın dergâhında okunan 
Arapça şuğulleri kavranamaz. İstanbul'daki Şâzeli dergâhının 
başında bir Faslı'nın, Kahire'deki Gülşeni dergâhının başında 
bir Türk'ün olması, Nakşiliğin en yaygın kolu olan Hâlidiliğin 
kurucusu olan Mevlânâ Halid-i Bağdâdi'nin Kürt olması da 
anlaşılamaz. Bağdat'ta doğan ve büyük ârif Abdülkadir-i Gey- 
lâni hazretlerinin piri olduğu, dünyada en yaygın tarikatlardan 
olan Kadiriliğin ikinci piri Eşrefoğlu Rümi kavranamaz. 


“Anadolu irfanı” dediğimiz bu deryaya çevre coğrafyalar- 
dan pek çok ırmak dökülmüş, bu deryadan da başka coğrafya- 
lara büyük ırmaklar akmıştır. Bu bize bir kez daha gösteriyor ki 
irfanın insanın ne içinde ne de dışında sınırları vardır. 


İrfan Nedir? 

İrfan kavramının temelini, “Men arefe nefsehü fekad arefe 
rabbehü” hikmeti oluşturur. Yani, “Kendini bilen, Rabb'ini bi- 
lir.” Bazı rivayetlere göre Resülullah Efendimiz'e [sallallahu aleyhi 


vesellem), bazı rivayetlere göre de Hz. Ali Efendimiz'e (kerremalla- 
hu vechehü) ait olan bu söz kulluğun ve tasavvufun özüdür. 


Arapça'da “bilmek” anlamına gelen iki temel fiil vardır: 
“alime” ve “arefe.” Dikkat edersek bu cümlede geçen ana kav- 
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ram aslında “bilmek” fiilinin karşılığı olan “alime” değil, “are- 
fe” fiilidir. “İrfan” kelimesi de bu fiilden türemiştir. 

“İlim” ise “alime” fiilinin masdarı, yani köküdür. Râgıb 
el-İsfahâni'nin eseri olan el-Müfredât'a göre “bir şeyi hakika- 
tiyle bilmek” demektir. Bizim bugünkü algımıza göre bu tarif 
ilimden daha ötesini, neredeyse “hikmet”i terettüp eden bir 
tariftir. Demek ki gerçek ilimden epey uzaklaşmışız. Bugün se- 
küler “bilgi” ve “bilim” yüzünden, müslümanlar gerçek ilimden 
olduğu kadar gerçek irfandan da maalesef çok uzaklaşmıştır. 


“Alime” köküne benzer “âlem” ve “alem” kelimeleri var- 
dır. Demek ki “âlem” “bilinen” nesneleri içeren evrene denir. 
Camilerin kubbe ve minarelerinin tepesine konan ve hilal şek- 
lindeki “alem” ise bize bir yörenin müslüman olduğunu “bildi- 
ren” bir simgedir. 


ALA) 


“İrfan” ise “arefe” fiilinin masdarlarındandır. İsfahâni'ye 
göre “irfan” “bir şeyin izini tefekkür ederek ve derin düşünerek 
idrak etmek” demektir. Fakat kelimenin kök anlamı, bir şeyin 
“arf”ına, yani “kokusuna isabet etmek” veya “yanağına dokun- 
mak” demektir. Bu iki his, tanımanın iki boyutudur. Nitekim 
Muhammed süresinin 6. âyetinin mealini Elmalılı merhum, 
“Ve kendilerini cennete koyar, onu onlar için güzel kokularla 
donatmaktadır” şeklinde verir. Burada “güzel kokularla do- 
natmak” manasında âyette “arrefehâ” kelimesi vardır. Halbuki 
çoğu meallerde aynı ifade “tanıtmak” olarak verilir. 


İrfanı hakkıyla anlamamıza bir kapı da Hucurât süresinin 
13. âyetinden açılır: “Ey insanlar! Biz sizi bir erkekle bir dişiden 
yarattık ve birbirinizle tanışasınız diye sizi milletlere, kabilele- 
re ayırdık. Haberiniz olsun ki, Allah katında en şerefliniz, en 
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takvalınızdır. Muhakkak ki Allah, bilendir, her şeyden haber- 
dardır.” Burada “tanışasınız” olarak tercüme edilen ifadenin 
aslı “teârefü” kelimesidir ki “arefe” kökünden gelir. Zaten klasik 
lehçemizde de “tanışmak” manasına “muârefe” denmiştir. 


Demek ki “bilmek” ayrı, “tanımak” ayrı şeylerdir. Fakat 
bilinmeden tanınamaz. Tanınmayan bilinemez. O yüzden ilim 
ve irfan iç içedir. İlim irfana götürmedikçe eksik, irfan ilme da- 
yanmadıkça kof kalır. Dolayısıyla ilim yuvası olan medrese ile 
irfan yuvası olan tekkeyi birbirine zıt görmek çok yanlıştır. Ak- 
sine bu ikisi iç içe olmalıdır. Ehl-i şeriat tarikler bu birliği mu- 
hafaza etmeye büyük önem vermiştir. Zaten ders kitaplarında 
ve bazı çevrelerde sanki başından beri var olduğu iddia edilen 
medrese tekke çatışması sadece belli yerler ve dönemler için 
geçerlidir. Anlayış farkı çatışma demek değildir. Nitekim pek 
çok süfi medrese ehli, pek çok medrese ehli de tasavvuf ehlidir. 


A'râf süresinin 199. âyetinde Rabbimiz buyurur: “Sen af 
yolunu tut, örf ile emret ve kendilerini bilmezlerden sarfı 
nazar eyle.” “A'râf” da, “örf” de “arefe” kökünden türemiştir. 
Demek ki kişi bilinen hayır olan iyilikleri emretmeli, kendini 
bilmeyen cahillerden de uzak durmalıdır. Çünkü “âlim bin bi- 
lir bir söyler, cahil bir bilir bin söyler.” 


Ârif Kimdir? 

Yukarıda “arefe” kelimesinin “bilmek”ten çok “tanımak” 
anlamına geldiğini söyledik. O halde, “Men arefe nefsehü fe- 
kad arefe rabbehü” düsturunun asıl tercümesi, “Kendini ta- 
nıyan Rabb'ini tanır” olur. Başka bir deyişle, Mevlâ'yı tanıma 
yolu “ben”den başlar. Fakat bu yolda kişi, kendini ve Rabb'ini 
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“tanıyamıyor” ise ona bir “tanıştıran” gerekir. Günlük hayatı- 
mızda da böyle değil mi? Henüz tanışmadığımız biri için ba- 
zan onu tanıyan bir arkadaşımızdan himmet isteriz. O da bizi 
buluşturur, bizi o tanımadığımız kişiye takdim eder. Böylece 
tanış oluruz. Tanış olduktan sonra arkadaş, dost olmak artık 
ikimize kalmıştır. Ne tanıştıran bizim sahibimiz olur ne de ta- 
nıştırdığı ile aramızda sürekli aracılık yapar. Aynı şey bize bir 
kavramı, bir gerçeği anlatan kitaplar için de geçerlidir. 


İşte ârifler de böyledir. Onlar, bizi henüz hakikatiyle ta- 
nımadığımız, sadece sınırlı “ilgimiz” ve “bilgimiz” olan Allah'ı 
iyi tanıdıkları için O'ndan hakkıyla korkarlar. Rabbimiz'i ta- 
nıdıkları için bizi O'nunla tanıştırırlar. Kendileri tanımasalar 
nasıl tanıtacak, nasıl tanıştıracaklar? Mürşidler ile ilgili ba- 
zılarının sık sık ileri sürdüğü “Allah ile kul arasına girmek” 
lakırdısının abesliği buradan bellidir. Tanımak kendi kabını 
aşıyorsa tanıyandan tanıştırma talep etmek tabiidir. Daha iyi 
tanıyan, daha az tanıyana elbette rehberlik eder. İlim, sanat, 
hüner ehlinin yaptığı da budur. Mürşidlerin yaptığı da budur. 
Hatta bizim günlük hayatta yaptığımız da budur. Sürekli bazı 
tanıdıklarımızı başka tanıdıklarımızla tanıştırmaz mıyız? İn- 
sanların takip ettiği parti, bilim dalı veya felsefe yolu liderle- 
ri de rehber edinilmiştir. Elbette hak yola götüren mürşidler 
de öyle... Onlar tanıdıkları Mevlâ'yı henüz iyi tanımayanlarla 
tanıştırırlar. Mevlânâ hazretleri bu tanıştıranları Mesnevi-i 
Şerif'te şöyle vasfeder: “Kum gibi ömür suyunu emen, bizi tü- 
keten boş sözler olduğu gibi, içinden âb-ı hayat fışkıran kum 
da vardır. Bu kum pek az bulunur. Sen git de içinden irfan 
coşan, ilâhi sırları meydana vuran kumu ara. Evladım, işte o 
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kum Allah adamıdır. Allah adamı, kendi benliğinden kopmuş, 
kendinden ayrı düşmüş, Hakk'a ulaşmıştır.” 


İrfan gibi “arefe” kökünden gelen diğer kavramlara ba- 
kınca mümin için irfana ermenin bir hobi, bir hoşluk, bir ak- 
sesuar değil, bir mecburiyet olduğu ortaya çıkar. Zira “emir 
bi'l-ma'rüf” dediğimizde buradaki “ma'rüf” kelimesi, “akıl ve 
şeriatile güzel olduğu bilinen şey” demektir. “Nehiy ani'l-mün- 
ker” dediğimizde ise “münker” “akıl ve şeriat ile kötü olduğu 
bilinen şey” demektir. “İnkâr” kökünden gelir. 


” 


O halde ilmin zıddı cehalet, irfanın zıddı ise inkârdır. Bu 
şu anlama gelir: Kişi ilimsiz belki imanını muhafaza edebilir, 
fakat irfansız edemez. İrfan aranmadığı, kesbedilmediği zaman 
insanın imanı kemale eremez. İrfan rıza makamıdır, Rabbi- 
miz'i tam ve eksiksiz tanımak, teslim olmak ve her yaptığını 
baş göz üstüne kabul etmek demektir. Bunun zıddı O'nu tanı- 
mamak, yani O'nu kabul etmemek ve rıza göstermemektir. Bu 
da inkârdır, küfürdür. Onun için irfan “olsa ne güzel olur” de- 
necek bir ayrıntı değildir. Her inananın irfanı araması, irfana 
ulaşması gereklidir. İlmin okulu medresedir, mekteptir. İrfa- 
nın okulu ise tasavvuftur. Burada Said Nursi hazretlerinin 29. 
Mektup'unda tasavvufu anlattığı şu bölümü okuyalım: “Sün- 
net-i seniyye dairesinde tarikatın hasenatı, seyyiatına katiyyen 
müreccah olduğuna delil: Ehl-i tarikat, ehl-i dalâletin hücumu 
zamanında imanlarını muhafaza etmesidir. Âdi bir samimi 
ehl-i tarikat; süri, zâhiri bir mütefenninden daha ziyade kendi- 
ni muhafaza eder. O zevk-i tarikat vasıtasıyla ve o muhabbet-i 
evliya cihetiyle imanını kurtarır. Kebâirle fâsık olur, fakat kâfir 
olmaz. Kolaylıkla zındıkaya sokulmaz. Şedit bir muhabbet ve 
metin bir itikad ile aktâb kabul ettiği bir silsile-i meşâyihi, onun 
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nazarında hiçbir kuvvet çürütemez. Çürütmediği için onlardan 
itimadını kesemez. Onlardan itimadı kesilmezse zındıkaya gi- 
remez. Tarikatta hissesi olmayan ve kalbi harekete gelmeyen 
bir muhakkik âlim zat da olsa, şimdiki zındıkların desiselerine 
karşı kendini tam muhafaza etmesi müşkilleşmiştir.” 


Kendini ve Rabb'ini tanıyan kişi, diğer kişilerin de kendi- 
ni ve Rabb'ini tanımakta olduğunu bildiğinden bütün kullara, 
insanlara, canlı cansız varlıklara dost olur. Onları kolayca kı- 
namaz, düşmanlık etmez, zulmetmez. Kendini ve Rabb'ini bi- 
len kâmil zatlara muhabbet besler. Muhabbet, marifetin esası- 
dır. Kişi sevmeden tanıyamaz. Mevlâmız Mâide süresinin 54. 
âyetinde müminler için buyurur: “Allah onları sever, onlar 
da O'nu (Allah”) sever.” Demek ki muhabbet de Allah'tan bir 
nimettir. Hiçbir kişi Vedüd olan Mevlâ ona muhabbet ikram 
eylemese hiçbir kimseye, hiçbir nesneye muhabbet edemez. 
Sevmediğini de anlayamaz, kavrayamaz, tanıyamaz. Bizler bile 
derslerimizde önce konuyu sevdiren şeyleri anlatırız ki talebe- 
ler o sevgi şevkiyle konunun özüne talip olsunlar. 


Resülullah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem), muhabbetin 
kaynağının Rabbimiz olduğunu şöyle beyan eder: “Allah bir 
kulu sevdi mi Cebrâil'e, ‘Falam seviyorum, onu sen de sev” 
diye seslenir. Onu Cebrâil de sever. Sonra O, sema ehline, 'Al- 
lah falanı seviyor, onu siz de sevin” diye nida eder. Derken, 
bütün sema ehli de onu sevmeye başlar. Sonra onun için arz 
halkı arasına hüsnükabul konur.” 


Bu yüce kelâmda bahsedilen Allah'ın sevip yer ve gök eh- 
line sevmelerini emrettiği insanlar “ârif”lerdir. Âriflerin bir- 
birini severek zaman ve mekânı aşan muhabbet zincirinin ilk 
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halkası Resülullah Efendimiz'dir (sallallahu aleyhi vesellem). Bu 
zincire bağlanan kişi kolayca anlık, günlük sarsıntılara kapıl- 
maz. Aslından kopmaz. Kopsa bile tövbe eder, yani döner tek- 
rar zikreder, yani hatırlar. 


“Kendini tanıyan Rabb'ini tanır” düsturunda dikkat çeki- 
ci bir yön daha vardır. Bu cümlede önce kişinin kendini tanı- 
ması, daha sonra Rabb'ini tanıması zikredilir. Başka bir deyiş- 
le irfandaki yön, kişinin kendisinden başlar, yaratana doğru 
gider. Sefer kişiden başlar, çünkü kişi kendi imanı, bilgisi, 
ameli ile kendini tanıma imkânına sahiptir. Öncelik kendin- 
dedir. Fakat bu da elbette Rabb'ini bilmeden olamaz. Yoksa 
nice inançsız bilginlerin yaratanı en iyi tanıyan kimseler ol- 
ması gerekirdi. Halbuki bunca büyük filozoflar, bilginler, sa- 
natçılar, edebiyatçıların ekserisi imansızdır veya bozuk inanç 
sahibidir. Yani Rabbimiz ile tanış olan kişiler değildir. Demek 
ki kişinin “kendisi” dediği de Rabb'iyle ilgilidir. Çünkü Rabbi- 
miz kuluna “şahdamarından daha yakındır.” 

İrfan aslında “ben”in tanınması ile başlar, sonra “sen,” en 
son da “O” gelir. Yani irfan yolculuğu “ene”den “hüve”ye veya 
“hü”ya gitmektir. Tarikatlardaki seyrü sülük de böyledir. Derviş 
evvela kendisinin aslını görmeye başlar, sonra diğer insanlarda 
da aynı aslı görür, yani “sen”e erişir. Kişi, “sen”e doğru sefer et- 
tiğinde her insandaki güzelliği ve doğruyu görmeye başlar. On- 
lara talip olur ve alır. Eğer bakışı böyle doğrulursa dünyası da 
doğrulur. Kendi dışındaki hiç kimseyi hor göremez. Herkeste 
bir kıymet olduğunu bilir. Ona göre kendine en uzak düşünce- 
de, tarzda, sürette, dinde olan; hatta düşmanlık eden kişiye bile 
ibret ve hikmet nazarıyla bakar. Dışlamaz, aşağılamaz, kendin- 
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den ayrı görmez, ötekileştirmez. Hataları kendinde, güzellikleri 
canlı cansız her şeyde görmeye başlar. Kişi en son da Allah'ı 
hakikatiyle tanımaya başlar. O'na erer. Tasavvufta fenâ merte- 
beleri bu sırada gider: “fenâ fi'l-ihvân,” yani kendi isteğini de- 
gil, din kardeşlerinin isteğini ve gönlünü üstün tutmak, “fenâ 
fi'ş-şeyh,” yani kendini rehberine tam bağlamak, “fenâ fillâh” 
kendi nefsini değil, her hal ve şartta Mevlâmız'ı tercih etmek. 
İnşirah süresinde Mevlâmız'ın buyurduğu gibi: “Ve ilâ rabbike 
Jergab.” Yani “O halde Rabb'ine rağbet et.” 


Kişi “ben”den çıkmadıkça “ben” olamaz. Yunus'un dediği gibi: 


Severim ben seni cândan içeru 
Yolum vardır bu erkândan içeru 


Beni bende demen, bende değilim 
Bir ben vardır bende, benden içeru 


Nereye bakar isem dopdolusun 
Seni kande koyam benden içeru 


O bir dilber-durur yoktur nişânı 
Nişân olur mu nişândan içeru 


Beni benden sorman, bende değilim 
Süretim boş yürür dondan içeru 


Beni benden alana ermez elim 
Kadem kim basa sultândan içeru 


Tecelliden nasib erdi kimine 
Kiminin maksüdu bundan içeru 
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Kime didâr gönünden şüle değse 
Onun şülesi var günden içeru 


Senin aşkın beni benden alıptır 
Ne şirin dert bu dermândan içeru 


Şeriat, tarikat yoldur varana 
Hakikat, mârifet andan içeru 


Süleymân kuş dilin bilir dediler 
Süleymân var Süleymân'dan içeru 


Unuttum din diyanet kaldı benden 
Bu ne mezheb-durur dinden içeru 


Dinin terkedenin küfürdür işi 
Bu ne küfürdür imandan içeru 


Geçer iken Yünus şeş oldu dosta 
Ki kaldı kapıda andan içeru 


Kişi kendi gerçek “ben”ini ancak “ben”den, “benlik”ten, 
“bencillik”ten kurtularak anlayabilir. İki Mevlevi ârifi bu ha- 
kikati bize şiir ve müzik üzerinden anlatırlar. Mustafa Nakşi 
Dede'nin yazdığı ve Zekâi Dede hazretlerinin uşşak makamın- 
da bestelediği rubâi şöyledir: 


Ben ben değilim, ben dediğim sensin hep 
Rühum dediğim ten dediğim sensin hep 
Mânend-i kudüm, sine-küpân oldum 
Tennâ tenenâ ten dediğim sensin hep 
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Demek ki irfan “benlikten kopmak,” “kendinden ayrı düş- 
mek” ve nihayetinde “kendini Hak'ta bulmak” demektir. Bu 
sefer; sadece ben, sen, o denilen kelimelerden ibaret değildir. 
Kişi ben ile sen, sen ile o arasındaki farkları ve yabancılığı as- 
lına bağlanarak giderir. İnsanın ve tüm varlığın aslı Allah'tır 
(celle celâluhâ). İnsanın aslı da Hâlik olan Mevlâmız'ın yarattığı 
hilkattir, fıtrattır, tabiattır, tıynettir. Kişi kendi aslında Rab- 
bimiz'i görünce diğer kişi ve varlıklarda da aynı aslı görmeye 
başlar. Onlara hürmet etmeye mecbur olur. Cansız denilen eş- 
yaların bile bir yaratılma vasfı olduğu için onlara hor bakamaz. 
Hatta Resülullah Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) yaptığı 
gibi kırbasına, bardağına, yatağına, sarığına, cübbesine güzel 
isimler verir. Böyle bir insandan âleme düşmanlık değil, dost- 
luk yayılır. İslâm'ın bu kadar hızla büyük toplumlara ve coğ- 
rafyalara yayılmasının aslı bu dostça bakıştır. 


Böyle biri ifrat ve tefrit arasında sallanmaktan, zandan, 
ötekileştirmekten, dengesizlikten kurtulur. Her yaratılanı, her 
olanı, her varlığı olduğu gibi ve asli kimliği ile tanır. Böylece 
her varlık ile tanış olur, dost olur. Yanlış iş yapan kişilere de- 
gil, fiillerine itiraz etmeye başlar. Hayırlı iş işleyene o kudretin 
Hakim olan Mevlâ'dan geldiğini bilir. Kullara teşekkür eder, 
Hakk'a şükreder. Zararlı iş yapana da Müzil olan, yani kişilerin 
sapmasına müsaade eden Mevlâmız tarafından mühlet veril- 
diğini bilir. Bu babda Mevlânâ hazretlerinin şu sözünü hatırla- 
mak gerekir: “Karşındakinde bir kusur gördüğünde sakın onu 
hemen kınama. Zira o kusur sende olmasaydı, karşındakinde 
o kusuru göremezdin.” O yüzden kişideki eksiğin onun nefsin- 
den sâdır olduğunu bildiğinden o kişiye değil, şerrine düşman 
olur. Kendi eksiğine bakar, âlemin eksiğini örter. Kişi cahil 
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olduğunu anladığında ona ilim kapısı, eksik olduğunu anladı- 
ğında ise irfan kapısı açılır. Kısacası kişi, kendindeki kemalatı 
değil noksanı gördükçe ârif olur. 


Böyle olgunlaşan bir kişi artık şundan bundan laf aktar- 
maktan, referans vermekten sıyrılır, kendi sözünü söylemeye 
başlar. O kendisi oldukça kendi dışındakiler ile tam bir sulh 
oluşur. Ayrı gayrı, yakın uzak kalmaz. Her şeyi Hak'tan gör- 
meye başlar. “Heme ez O'st” (Her şey O'ndandır) sırrına erer. 
Benlik uykusundan uyanır. Zaten ârif diye kulluğuna uyanmış 
kişiye denir. Bir şiirimizde söylemiştik: 


Derviş ayağın râhına attıkda uyandı 

Âşık yüreğin kanına battıkda uyandı 
Eyvâh nazarım nüru tebâh oldu nazardan 
Didem bu sabâh didene baktıkda uyandı 


İlim mektepleri medreselerdir. İrfan mektepleri ise der- 
gâhlardır. İlim yolları mezheplerdir. İrfan yolları ise tarikat- 
lardır. Her tarikatın seyrü sülük usulü vardır. Bu tabir kulluk 
seyrini ve bağlanılan usulü ifade eder. Tarikatlar türlü türlü 
olsa da hepsinin gayesi aynıdır: kişiyi “ben”den alıp “O”na 
götürmek... Yukarıda zikrettiğimiz “irfan” tarifini hatırlaya- 
lım: “bir şeyin izini tefekkür ederek ve derin düşünerek id- 
rak etmek.” Burada “iz sürmek,” hem seyir, hem de sülükün 
esasıdır. Yollar, yani izler farklı da olsa mebde ve münteha, 
başlangıç ve menzil aynıdır: Hak Teâla... 


İrfan bilgisi, ilim bilgisi gibi değildir. Zira kaleme, kita- 
ba, harfe dayanmaz. Bir kişi çok şey bilebilir, ama kendini ve 
Rabb'ini bilmezse kıymeti yoktur. O zaman bildiği de ona yük 
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olur. Hz. Peygamber (sallallahu aleyhi vesellem) buyurdular: “Fay- 
dasız ilimden Allah'a sığınırım.” Buradaki “faydasız” denilen 
şey, sadece dünyevi ihtiyaçlara yaramayan bilgi demek değil- 
dir. Bugün “fayda” kavramını da her şey gibi maddi anlamda 
anladığımız için bu hadisi de eksik anlıyoruz. Oysa buradaki 
“faydasız ilim”, kişinin kendini ve Rabb'ini tanımak niyetiyle 
elde etmediği her türlü bilgidir. Ne dünyaya ne ahirete hayır 
getiren bilgidir. Bu kunduracılık bilgisi için de ticaret, siyaset, 
mühendislik bilgisi için de aynıdır. Nitekim bir kişi Kur'an ha- 
fızı olsa ama takvadan, edepten, irfandan uzak kalsa ona bildiği 
âyetler fayda getirmez. Cum'a süresinin 5. âyetinde Mevlâmız 
buyurur: “Kendilerine Tevrat yükletilip de sonra onu taşıma- 
yanların durumu, kitaplar taşıyan eşeğin durumu gibidir. Al- 
lah'ın âyetlerini yalanlayanların durumu ne kötüdür! Allah 
zalim toplumu doğru yola iletmez.” İrfanı, yani tanımayı hedef 
almayan her ilim, bu âyette vasfedilen yük çeken merkebe dö- 
nüşme, merkepleşme riski taşır. Yukarıdaki hadis-i şerifin ta- 
mamına bakınca bunu daha iyi anlayabiliriz: “Allahım! Fayda 
vermeyen ilimden, huşü duymayan kalpten, doymak bilme- 
yen nefisten ve kabul edilmeyen duadan sana sığınırım.” 


Bugün “irfan” dediğimizde hemen bazı veciz sözler, gü- 
zel şiirler, dergâh binaları, türbeler aklımıza gelir. Oysa irfan 
insanın ve hayatın tâ kendisidir. Peki, irfan nasıl elde edilir? 
İrfan sadece bilgi ile elde edilmez. Kulluğun üç hali var: Bil- 
mek, kılmak, olmak. Kişi bildiğini yapmadıkça, yaptığıyla ol- 
gunlaşıp yeni bir bilişe ulaşmadıkça kulluğu ham kalır. Kul 
bu şekilde elde ettiği her bir üst seviye ile daha iyi, daha gü- 
zel amel yapmayı, bu vasıtayla daha da olgunlaşmayı bırak- 
mamalıdır. Buradaki bilgi Allah bilgisidir. Allah'ı tanımaktır. 
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Kur'an, hadis, fıkıh, tefsir, güzel sözler, menkıbeler bu bilgi- 
nin kaynaklarıdır. Hepsi hayata hükmeder, hayata hitap eder. 
Dolayısıyla kul bilmeyi, kılmayı ve olmayı iç içe yaşar. Bir an 
bile bu silsileden kopmaz. 


İrfan, konforlu mekânlarda, oturduğu yerde sözler, şi- 
irler, kitaplar okuyarak veya konuşarak elde edilecek bir şey 
değildir. Amel ile erişilen bir nimettir. Allah için, iyi niyetle 
Allah'a, yarattığı canlı cansız her şeye ve kullarına hizmet ede- 
rek onların sıkıntılarına tahammül ederek elde edilir. Bu yüz- 
den büyük ârifler irfana ulaşmalarının sırrını Hakk'a ve halka 
“hizmet” olarak söylemişlerdir. Resülullah Efendimiz (sallalla- 
hu aleyhi vesellem] şöyle buyurmuştur: “Bütün halk Allah'ın ai- 
lesi durumundadır. Bu aile içindeki insanların en hayırlısı 
onlara en faydalı olandır.” Yine o yüce şöyle ferman etti: “Bir 
mümin kardeşimin ihtiyacını görmek için yürümem bana, 
şu mescidde (Mescid-i Nebevi'de) oturup bir ay itikâfa gir- 
mekten daha sevimlidir.” 


İrfan ehli, hayat ehlidir. Hacı Bayram-ı Veli hazretleri 
[kuddise sırruhü) buğday eker biçer, mahsulü fakirlere dağıtırdı. - 
Yunus Emre yıllarca şeyhine, dergâha odun toplayarak hizmet 
etti. Yunus gibi sözleriyle meşhur olmayan nice ârifler, nâfile 
ibadetlerden ziyade halka hizmet ile bu nimeti kazanmıştır. 
Mesela Mevlânâ Halid-i Bağdâdi hazretleri (kuddise sırruhü) 
manevi olgunluğa çabuk erişsin diye Seyyid Tâhâ Hakkâri 
hazretlerine (kuddise sırruhâJ seksen gün boyunca dağdan istin- 
ca taşı toplayıp dergâha getirmesini emretti. Seyyid olan biri- 
ne, yani evlad-ı resüle böyle bir iş yaptırılması herkese tuhaf 
geldi. Çünkü Mevlânâ Halid, Ehl-i beyt'e cndan bağlı bir zat 
idi. İşin sırrı sekseninci gün anlaşıldı. Mevlânâ Halid, Seyyid 
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Tâhâ'ya bu hizmeti yaptırarak onu seksen günde irşad etti ve 
ona hilafet verdi. 


Nakşilik tarikinin piri Şah-ı Nakşibend hazretleri (kuddise 
sırruhü) tam yedi yıl sokak köpeklerine hizmet etti. Onlara yi- 
yecek verdi, onlara baktı, hastalarına yardım etti. Bu yüce zat, 
hizmetin kıymetini şöyle tarif etmiştir: “Bizim usulümüz, hal- 
kın içinde Cenâb-ı Hak ile beraber olmaktır. Yolumuz sohbet 
ve halka hizmet yoludur. Halktan kaçmakta şöhret, şöhrette 
âfet vardır. Hayır, halkın içinde bulunup herkese Allah rızası 
için hizmet etmektedir.” Şah-ı Nakşibend hazretlerinin yolu- 
na bağlı Hâce Ubeydullah Ahrâr hazretleri de [kuddise sırruhüJ 
şöyle der: “Ben bu yolun feyzini tasavvuf kitaplarından değil, 
halka hizmetten elde ettim. Herkesi bir yoldan götürürler. Bizi 
de hizmet yolundan götürdüler. Ben hizmette insan ayrımı 
yapmadım, hayır umduğum herkese hizmet ettim. Sabahları 
hamama gider ve müslümanlara hamamda hizmet ederdim. 
Hizmette iyi veya kötü, beyaz veya siyah, kuvvetli veya zayıf 
ayrımı yapmadan herkese hizmet ederdim. Hizmetime karşılık 
olarak kimse bana bir ücret vermesin diye, işimi bitirir bitir- 
mez hemen hamamdan uzaklaşırdım.” 


İrfan ahlâktan belli olur. Ârifler yaptıkları güzel işleri ki- 
bir ve gösteriş olmasın diye anlatmaz. Bir kişi de yapmadığı 
işleri anlatarak ârif olmaz. Bu korkulacak bir haldir. Çünkü 
Rabbimiz buyurur: “Ey iman edenler! Yapmayacağınız şeyi 
niçin söylüyorsunuz? Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz, 
Allah katında büyük bir gazap nedenidir” (Saf 61/2-3). 


İrfanın özünü Mevlevi ârifi Ahmed Avni Konuk şöyle özet- 
ler: “Kesr-i amel, kasr-ı emel.” Yani ameli çoğaltmak, istekleri 
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azaltmak. İlimsiz amel, amelsiz irfan olmaz. Zahmetsiz rahmet, 
emeksiz yemek olmaz... Bu ilim için de, sanat için de, zanaat 
için de, irfan için de geçerlidir. 


İrfan ve Hikmet 


İrfan ve hikmet ilişkisi nedir? Bunu şöyle ifade edebiliriz: 
İrfan, hikmet devşirilen seferin adıdır. Bu seferin yönü Hak 
Teâlâ'dır. Hikmet o seferde elde edilen azıktır. “Hikmet mü- 
minin yitik malıdır. Nerede bulursa alır” hadis-i şerifi gereği 
hikmet her yerdedir, her şeydedir, her kişidedir. Fakat hadi- 
se dikkat edilirse hikmet mümine aittir. Mümin olmayanda, 
mesela bir Batılı filozof veya bilim adamında, bir şamanda, 
bir Kızılderili'de, bir Çinli'de arada sırada, şurada burada, 
şimdi sonra hikmet zuhur ederse de o hikmet esasen ona ait 
değildir. Onda emaneten duran bir kıymettir. O kıymetten 
mümin olmayanın haberi yoktur. Olsaydı zaten hidayete erer- 
di. Çünkü hikmet, Hakim olan Mevlâmız'ı her anda, her işte, 
her olayda görebilmektir. O halde bu cevher, bu kıymet, bu 
emanet mümine aittir. Mevlânâ hazretleri bu hususta şunu 
söyler: “Hz. Peygamber [sallallahu aleyhi vesellem), Mümin, mü- 
minin aynasıdır’ dedi, “Kâfir, kâfirin aynasıdır” demedi. Ama 
bu kâfirin aynası yok demek değildir. Onun da aynası vardır 
ama aynasından haberi yoktur.” 


O yüzden nasıl bir kişi kendi malını nerede görse tanırsa 
mümin de hikmeti her gördüğü yerde tanır. Peki, kendi malını 
başkasında görüp tanıyan ne yapar? Onu ötekinden izin bile 
istemeden çeker alır. Kişi kendine ait olan, ama yitirdiği malı 
nasıl tanır? Kendini tanıyınca elbette... 
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Bunun bir benzeri başıma geldi. Ankara'da lisede okurken 
abilerim o dönemde yeni çıkan bir çeşit kırmızı spor ayakkabı- 
sının sahtesine güç yetirip bana almışlardı. Ben de hemen giy- 
meye başlamıştım. Birkaç gün sonra cuma namazına ayağımda 
o ayakkabılarla gittim. Fakat namazdan çıkınca onları bulama- 
dım. Bütün cemaatin çıkmasını bekledim. En son kişi de cami- 
den çıktığında geride bir çift yırtık plastik terlik kalmıştı. Biri 
ayakkabılarımı almış veya çalmış, yerine de bu terlikleri bırak- 
mıştı. Nasip dedim, üzüldüm, terlikleri giyerek eve döndüm. 
Bir iki gün sonra caddede yürüyordum. Birden önüme benden 
üç dört yaş küçük bir delikanlı çıktı. Tam önümde yürüyor- 
du. İster istemez gözlerim kırmızı spor ayakkabılarına takıldı. 
Çocuğa iki üç numara büyüktü. Kesin benim ayakkabılarımdı. 
Zaten o dönemde böyle kırmızı spor ayakkabısı pek bulun- 
mazdı. Hemen çocuğu yakasından yakaladım. Çocuk korkarak 
başını bana çevirdi. “Çıkar o ayakkabıları” der demez, bir tek 
kelime bile söylemeden hemen ayakkabıları çıkardı. Tesadüfe 
bakın ki benim de o anda ayaklarımda camiden aldığım yırtık 
terlikler vardı. Hemen değiştirdik. Çocuk kaçtı gitti. 


O çocuk o ayakkabının kendine değil, bana ait olduğunu 
bildiği için hiç itiraz etmedi. Ben de yitirdiğim malımı bulunca 
hemen tanıdım. Tanıdığım anda bana has, bana ait, bana hak 
olduğunu anladım. O ayakkabı ile benim aramda bir bağ oldu- 
gunu idrak ettim. O bağ üzerinden hemen çekip aldım. 


İşte hikmet de böyledir. İmanlı kişi hikmeti hemen tanır. 
Nasıl? Çünkü hikmetin içine konduğu söz, davranış, iş, süküt, 
nağme, taş ve havada hak ve hakikat mayası vardır. O maya ile 
inanan kişinin mayası aynıdır. O mayanın adı fıtrattır. Mev- 
lâmız'ın yaratışıdır. Mümin o ilâhi mayaya, yani fıtrata bağ- 


35 


lı kişiye denir. Mayasına sahip çıkan, onu ikrar eden, tasdik 
eden, ona teslim olan kişidir. O yüzden bir kâfirin müslüman 
olması aslında “din değiştirmek” değil, “aslına dönmek”tir. 
Bunu bana Amerika'da okurken bir müslüman söylediğinde 
çok etkilenmiştim. Onunla tanışınca, “Ne zaman dininizi İs- 
lâm'a çevirdiniz?” manasına gelen, “When did you convert to 
Islam?” sorusunu sormuştum. O ise, “değiştirmek” anlamın- 
daki “convert” fiiline karşı çıkmış, bana, “No, I didn’t convert 
to Islam. I returned to Islam” diye enfes bir cevap vermişti. 
“Yani, “Hayır, ben din değiştirmedim, İslâm'a geri döndüm” 
demişti. Hikmet mi arıyorsunuz, buyrun size büyük bir hik- 
met... Nerede? Güya küfür ülkesinde... Kimden? Besbelli âlim 
olmayan ama ârif olan bir müminden... 


Onun için mümin Çin'de de olsa, Maçin'de de olsa, Do- 
ğu'da, Batı'da, kulübede, sarayda nerede olursa olsun hemen 
hikmeti tanır. Çinkü mümin Hakk'ın ve hakikatin kuludur, 
hak ve hakikat tâlibidir, işi gücü hak ve hakikattir de ondan... 
Aynen bir kunduracının caddede insanların ayakkabılarına 
dikkat etmesi ve güzel gördüklerinden örnek alması gibi mü- 
min de şu dünya kalabalığında kendine ait, kendine has, ken- 
dine hak, kendine yarar her şeyi hemen tanır ve alır. Hikmet 
müminin mayasında, yani fıtratında mevcut olduğu için onun 
diğer insanlarda, her yerde ve her şeyde hikmeti sezmesi, süz- 
mesi ve bulup çıkarması kolaydır. Hikmeti sadece başkaların- 
da değil, kendi işinde, kendi içinde de bulmalıdır. Tasavvufun 
insana öğrettiği bu arayıştır. 


Hikmetin tâlibi, hikmetin sahibi olan müslümanlar ma- 
alesef son iki asırdır hikmeti unuttular, hatta hikmet kelime- 
sini bile unuttular. Üstüne üstlük, hikmeti aramak ve almak 
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yerine “işe yararlığa” bakar oldular. Bir şeyin kendilerine aidi- 
yetine, haslığına ve haklığına bakmayı unuttular. Kendi aidi- 
yetlerini, kendi haklıklarını, kendi haslıklarını da unuttular... 
O yüzden hak ehli olmaktan çıktılar, kendi nefislerine, çev- 
relerine ve diğer insanlara zulmetmeye başladılar. Böyle gide 
gide en sonunda kendilerini de unuttular. 


Bir insanın bir eşyası, malı kaybolsa o insan eksik kalmaz 
mı? Varlığı eksilmez mi? İşte hikmeti aramayan, hikmet ile bir 
işi, bağı olmayan müslüman da böyledir. Eksiktir. Hikmeti bil- 
meyen, o yüzden aramayan müslüman temeli atılmış, ama öy- 
lece bırakılmış bir binaya benzer. Yıllarca o temele yağmur ya- 
gar, su basar, ama bina bir türlü yükselip kendini gösteremez. 
Ne kendine, ne başkasına bir sığınak, bir huzur yuvası olur. 


Evet, hikmet aranması gereken bir kıymettir. Ama ara- 
mak için önce arayan olmak lazımdır. Madem hikmet iman ile 
ilgilidir, o halde arayanın önce “mümin” olduğunun idrakin- 
de olması gerekir. Kendine ait kabı olmayan biri dünya kadar 
malı toplasa bile nereye koyacak? Kendi tenceresi olmayan 
dünyanın en güzel sebzelerini, çeşnilerini bulsa onlarla nere- 
de yemek yapacak? 


Son iki asırdır kendimizi kaybetmemiz aslında imanımız 
ile olan bağımızın zayıflamasının sonucudur. Sandığımızın 
aksine Tanzimat fermanı bile iman ile olan bağın zayıflama- 
sını sorunların temeli olarak görür. Bu doğru teşhis maalesef 
yanlış hatta haince tedavilerle hastayı ölüme kadar götürmüş- 
tür. Çünkü Osmanlı hikmet, haslık ve haklık kriterlerini bir 
kenara koyup “yarayışlılık” kriterine bakarak Batı'dan hızla 
silah, akıl, tarz, kıyafet, bina, nakış, mimari toplamaya baş- 
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lamıştır. Topladığı çok olmuştur ama kendilik kabı kalmadığı 
ve ona ihtiyaç da ortadan kalktığı için hiçbiri sadra şifa olma- 
mıştır. Aradığı ve aldığı “fen” dedikleridir, “hikmet” değildir. 
O yüzden sürekli Batı'ya bakarak, ondan medet umarak, onun 
kıymetli olduğunu sanarak, onun küfür olan mayasına bak- 
madan kendisi gibi temiz mayalı olduğunu zannederek, onun 
her türlü şeytani plan ve desiselerine kanmıştır. Kendi kendi- 
ni ona sunmuştur. 


Biz iki asırdır aynı yanlışı devam ettiriyoruz. İşimize ya- 
rar diye aldığımız her şeyi kendimize yarar sanıyoruz. Halbuki 
işe yarayan şeyler ile kendine yarayan şeyler birbirinden fark- 
lıdır. Mesela gerçek hikmet bakışı kilisedeki kubbeyi görmüş, 
onu cennetteki kubbelerin bir remzi saymış ve hemen almış- 
tır. Böylece kubbe bize ait, bize has, bize hak ve bize yarar 
bir kıymet olmuştur. Oysa aynı kiliselerin içindeki ikonaları 
görmesine rağmen onu almamıştır. Çünkü ikona bize ait, bize 
has, bize hak dolayısıyla bize yarar değildir. 


Hikmeti aramanın yönü, coğrafyası, ülkesi, sınırı, müh- 
rü, pasaportu yoktur. Fakat arayanın bir kişiliği, bir arama 
şuuru vardır. Bal arayanın denizde ne işi var? Balık arayanın 
kovanda ne işi var? Biz mayamıza bağlanmayınca maalesef ih- 
tiyacımızı da istediğimizi de yanlış yerde arar olduk. Tevhidi 
Heidegger'den, ahlâkı Kant'tan, ilmi Aristo'dan almak dere- 
kesine düştük. Oysa bunlarda hikmeti görüp almak bir şeydir, 
bu isimlerin hikmet ehli olduğunu iddia etmek bambaşka bir 
şeydir. Bunu yapanlar, daha en başta kendi iman hakikatleri- 
ni görmediler. Kendilerine bakmadıkları için başkalarına ba- 
kar kaldılar. Bak-kal oldular. Batı'da kıymet arayanlar, kendi 
yanlarındaki insanların güzelliğine, doğruluğuna nazar et- 
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mediler. Kendi tarihlerindeki, vatanlarındaki, camilerindeki, 
sokaklarındaki hikmetleri hikmetten saymadılar. Batı mührü 
taşımayan şeylere veya bir Batılı'nın “aman ne kadar hoşmuş” 
demediği şeylere kıymet vermediler. Bunu sadece Batı taklit- 
çileri değil, İslâmcılar da yaptı. 


Halbuki Mevlânâ bu gibileri uyarmıştır: “Ey deve! Senin 
sırtında öyle bir gül dengi var ki, onun çevreye yayılan güzel 
kokusundan sende yüzlerce irfan ve marifet gülistanı meyda- 
na gelmiştir. Ama senin gözün dünya dikeninde ve kumlukta- 
dır. Bakalım bu değersiz dikenlerden ne güller devşireceksin?” 


Müminin yön sıkıntısı yoktur. Bütün yönler tek bir yönün 
yansımasıdır. O yön Hak Teâlâ'dır. Müminin yüzü nereye ba- 
karsa baksın yönü Hakk'a doğrudur. Mevlâmız Bakara süresi- 
nin 115. âyetinde buyurur: “Bununla beraber, doğu da Allah'ın, 
batı da Allah'ındır. Artık nereye dönerseniz dönün, orası Al- 
lah'a çıkar. Şüphe yok ki, Allah(ın rahmeti) geniştir. O, her 
şeyi bilendir.” Biz bu hikmet bakışıyla bakabilseydik batı da 
doğu da bize sonsuz irfan kapıları açardı. Eksiğimizi aşağılık 
kompleksiyle, kendimizi hiç sayarak, bulduğumuz her şeyi çu- 
vala doldurarak tamamlayamayız. Hâlâ buna uyanamadık. 


Evet, mümin hep kıymetleri, hikmetleri toplayarak hayat 
seferine devam eder. O, en nadide çiçekleri toplayan bir at- 
tar gibidir. O dükkân mis gibi kokar. İçinde binbir çeşit gü- 
zellik vardır. Ve herkes o dükkâna gelip o güzelliklerden al- 
mayı ister. Alamayan bile o dükkâna girip sadece rayihaları 
içine çekmeyi bile bir kâr sayar. Gerçek mümin böyledir. Al- 
lah dostu olan, irfan sahibi olan, hikmet ehli olan, fıtratlarına 
bağlanmış, Allah'a yakin kesbetmiş zatlar böyledir. Etrafları- 


39 


na reyhanlar, miskler, amberler saçarlar. Onlardan kimseyi 
kaçırtacak kokular yayılmaz. O yüzden geçmişten günümüze 
dek İslâm'ı kabul edenlerin çoğunluğunun vesilesi tasavvuf 
yoludur, irfan yoludur. Anadolu'nun ve Rumeli'nin fethinden 
sonra müslüman olan topluluklar da mutasavvıflar ve ârifler 
vesilesiyle imana gelmiştir. 


Müminin yön derdi olmadığı için mekân derdi de yok- 
tur. Bunun en güzel örneği arzın tamamının mescid kılınmış 
olmasıdır. Yani her yer mümine aittir, mümine açıktır. Mü- 
minin insan-mekân-zaman sınırı yoktur. Bu yüzden bir sul- 
tan bir dilenciden, bir mümin bir Müsevi'den hikmet alabilir. 
Buna dair pek çok örnek vardır. Mesela bir Osmanlı sultanı 
ve halifesi olan, yani dünyadaki bütün müslümanların başı 
olan 3. Selim'in tambur hocası bir Müsevi olan Tanbüri İzak 
idi. Hocası huzuruna girdiğinde 3. Selim ayağa kalkar, o otur- 
madan oturmazdı. Bir keresinde Tanbüri İzak saraydaki pa- 
dişahın huzurunda düzenlenen fasla geç kalır. İçeri girmek 
ister, fakat kapıcıbaşı, “Fasıl artık başladı, padişahı rahatsız 
edemem?” diyerek onu huzura almaz. Onlar münakaşa eder- 
ken padişah duyar. Kapıcıbaşıyı içeri çağırır. Durumu öğre- 
nince onu azarlar, hemen üstadını içeriye almasını ister. Ona 
şöyle der: “Senin gibi bin kapıcıbaşı bulabilirim, ama üstadım 
gibi bir tane daha bulamam.” Bir halifenin, tebaası olan bir 
Müsevi'ye olan bu yaklaşımı işte hikmet yaklaşımıdır. Bunda 
kompleks, mahcubiyet, çekinme olmaz. 


Hikmet arayışına kişi alışınca her işi, her bakışı, her öğ- 
renişi, her yapışı hikmet üzre olur. O zaman boşa vakit harca- 
maz, boş şeylerle uğraşmaz, uğraşamaz. Kendine has, kendine 
ait, kendine hak güzellikleri ve doğrulukları toplayarak maya- 
sına katarak bir ârif olur. 
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Hikmeti anlatırken hep meşhur isimlerden örnek verme- 
miz yanlış anlaşılmasın. Hikmet her müminin işidir. Sadece 
meşhur kişilerden ve kitaplardan elde edilmez. Her kişiden, 
her hayvandan, her manzaradan, her olaydan, her sesten, her 
renkten, kısacası her şeyden elde edilir. Hayata dair ve dahil 
olan her şey, aynı zamanda hikmete dair ve dahildir. 


Müminin hikmeti aramasındaki temel bir ilke de konu- 
şana değil, konuşturana bakmaktır. Yani zâhire değil bâtına 
bakmaktır. Bu da bir irfan alışkanlığı haline gelir. Artık sürete 
değil sirete bakmayı, söze değil öze bakmayı öğrenir. “İbret” 
kelimesi “muteber” kelimesiyle aynı kökten gelir. “Bir ırma- 
ğın bir yakasından öte yakasına geçmek” demektir. Demek ki 
ibret almak demek, kendi alıştığı, kanıksadığı, sahiplendiğ: 
konumdan çıkarak başkasının değerine ve güzelliğine erişmek 
demektir. İbret arayan mümin kabukta kalmaz, her şeyde kıy- 
met arar. En kötü görülen hallerde bile ibret nazarı ona hikme- 
ti taşır. Geceye bakar, sadece karanlığı değil, mehtabı görür. 
Resülullah Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) herkesin kötü 
kokusundan dolayı burnunu tutup kaçındığı bir köpek leşine 
durup uzun uzun bakarak, “Dişleri ne kadar güzel!” dediği gibi 
her işte, her şeyde güzele talip olur. Ona talip olunca Mevlâmız 
da ona o güzelliği görmeyi lutfeder. 


İrfan: Felsefe mi, Tefekkür mü? 


Hikmet, ibret, tefekkür, felsefe düşünmek ile ilgili kelime- 
ler... Düşünmek aklın işidir. Akıl ise zannettiğimizin ve bize 
öğretilenin aksine kafada değil kalptedir. O halde gerçek akıl, 
yan, nur olan akıl imana ermiş akıldır. Bundan dolayı ibadeti, 
merhameti emreder. Yani fikir olmadan zikir ve şükür olmaz. 
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Şimdi düşünmek ile ilgili kelimelere ve bize gösterdikleri 
hikmetlere bakalım... Kelimeleri incelemek kişiye engin an- 
lamlar açar. Halbuki bizim en önemsemediğimiz şey kelime- 
lerdir. Mesela “şey” kelimesini ele alalım... Günde yüzlerce kez 
kullandığımız bir kelimedir. “Şey” kelimesinin dilimize geldiği 
yer Arapça'dır. Bu dilde “şey,” bizim bugün Türkçe'de kullan- 
dığımız anlamda “nesne” demek olduğu gibi “istemek, irade 
etmek” anlamına da gelir. “İn-şâe-“Ilah” “Allah dilerse,” “mâ- 
şâe-llah” “Allah'ın dilediği olur” demektir. Şimdi düşünelim, 
“nesne” manasında kullandığımız “şey” nasıl oluyor da “iste- 
mek, irade etmek” anlamına gelebiliyor? Demek ki nesne ola- 
rak, olay olarak ismini koyamayacağımız kadar çok ve sürekli 
olan her şey Mevlâ'nın iradesi, yani emri ile yaratılıyor. 


“Şey” kelimesinin İngilizce karşılığına bakalım. Bu kelime 
“thing” kelimesidir. Anlaraı neymiş diye etimoloji (kelimelerin 
kök anlamlarını ve tarihi değişimlerini inceleyen bilim) söz- 
lüğüne baktım. Sözlükte bu kelime ile ilgili şu açıklama var: 
“Thing” kelimesi eski İngilizce “ting”den geliyormuş. Eski an- 
lamı “toplantı, meclis, konsey, müzakere” demekmiş. Bugünkü 
“varlık, unsur, nesne” anlamı ise “bir mecliste tartışılan konu” 
manasından türemiş. Bu kelime Ön-Cermence “thingam” ke- 
limesinden gelmiş ki o da “meclis, mahkeme günü, dava, iş, 
bahis” manasına gelirmiş. Oralardan tâ eski Nors diline kadar 
gidiyor ki o dilde de “halk meclisi” demekmiş. Bu Cermence 
kelime bir rivayete göre “randevu vakti” anlamına geliyor. Eski 
Hint-Avrupa dillerinde bu anlama gelen “tenk” kelimesi var ki 
“şerit, kısım” anlamına geliyor. O halde “tenk”, “bir toplantı 


veya meclisin zaman dilimi” demek oluyor. 
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O halde İngilizce'de “thing” aslında bir “dava” ve bir “top- 
lantı”yı kastediyor. Zaten mahkeme de bir toplantı değil mi? 
Şu halde iki anlam da birbirini tamamlıyor. Bugün İngiliz- 
ce'de “thing” kelimesinin “toplantı, meclis” manası yok. Fakat 
Fransızca'da hâlâ kullanılan ve “şey” demek olan “chose” ke- 
limesi Latince “causa” kelimesinden gelir ki oda “muhakeme 
süreci, dava” demektir. İlginç değil mi? 


Bugün bir İngiliz de bir Fransız da bir Çinli de bir şeyi 
tarif edemediğinde, müphem veya muallak bulduğunda ona 
kendi dilinde “şey” der. Fakat Arapça'da “irade etmek” köke- 
ninden gelen bu kelime, İngilizce ve Fransızca'da “dava, mu- 
hakeme, meclis” kelimesinden geliyor. Demek ki, “thing” veya 
“chose” boş bir şey değil. Aksine en ciddi, adalet, muhakeme 
ve dolayısıyla hüküm ve hikmet ile ilgili bir kelime. Tefekkür 
etmek lazım. 


Matematik derslerinde uğraşıp çözmeye çalıştığımız 
“x#yzz” türünden denklemleri hatırlayın. Buradaki “x” ay- 
nen “y ve 2” gibi bilinmeyen rakamları göstermekte kullanı- 
lır. Gitgide dilimizde de “iks şahıs,” “iks araba” gibi kullanımı 
yaygınlaştı. Peki, “x” harfinin “şey”den geldiğini biliyor mu- 
sunuz? Hikâyesi ilginç. Endülüs'te her ilimde olduğu gibi ma- 
tematikte de ileri olan müslümanlar bilinmeyen rakamı ifa- 
de etmek için Arapça “şey'un” derlerdi. Bizim “şey” kelimesi 
yani... Fakat İspanyolca'da “ş” sesi yoktur. Bu sesi ancak “x” 
sesi ile ifade ederler. Onu da “kh” diye, yani hırıltılı “h” olarak 
okurlar. İspanyollar Arapça bu kelimeyi “xey'un” olarak oku- 
dular. Bilinmeyen bir şeyi ifade etmek için “xeyun” kelimesi- 
nin ilk harfi olan “x”i kullandılar. Dolayısıyla tâ 1000'lerden 
bu yana bilinmeyene “x” denmesinin temelinde de “şey” var! 
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Peki, “şey” anlamındaki “thing” kelimesinin “düşünmek” 
anlamındaki “think” ile ne alakası var? Garip bir ikili gibi... 
Eski İngilizce'de “thencan”; "hayal etmek, zihinde tasavvur et- 
mek, dikkate almak, tefekkür etmek, hatırlamak, niyetlenmek, 
arzu etmek, istemek” anlamındaymış. Hâlâ öyle... Fakat dik- 
kat! Bu fiil, Ön-Cermence'de “thankjan” fiilinden geliyormuş 
ki o da “bir şeyi kendisine görünür hale getirmek” manasın- 
daymış. Demek ki düşünmek; gâib olan, görünmeyen, hazırda 
olmayan bir şeyi kişinin somut olarak kavraması demekmiş. 
Yani, düşüncenin aslı da gaybübet, yani görünmezlik. Dikkat 
edelim “görünmezlik” diyorum, “bilinmezlik” değil. Çünkü “gö- 
rünmezlik” tefekkürü, “bilinmezlik” felsefeyi harekete geçirir. 
Görünmezlik iman ile, bilinmezlik şüphe ile ilgilidir. i 


Aslında “görünür hale gelmek, tasavvur etmek” manasın- 
daki “think” kelimesi en eskiye gidersek Ön Hint-Avrupa di- 
linde “tong” kelimesinden geliyor ki hem “düşünmek” hem de 
“teşekkür etmek” demek... Zaten aynı kökten gelen eski İngiliz- 
ce'deki “tanc” veya ”tonc” kelimesi hem “düşünce, fikir” hem de 
“güzel düşünce, şükran” anlamındaymış. Yani “şey” anlamına 
gelen “thing” kelimesi “düşünmek” anlamında “think” ile o da 
“şükür” anlamında “thank” ile aynı kökten geliyor. 


Hikmet, fikir kadar şükürdür de... Şükreden de fikretmiş 
olur. Bir de zikir var. “Zikir” “çağırmak, hatırlamak, anmak” 
anlamına gelir. İngilizce'de “tanrı” anlamına gelen “god” keli- 
mesinin bir anlamı da “zikredilen, çağrılan, anılan”dır. 


Kelimelerde saklı bu çarpıcı hikmetler bizim dillere kar- 
şı saygılı olmamızı gerektiriyor. Her dilde bu gibi hikmetler 
vardır. Mesela Fransızca'daki “düşünmek” anlamındaki “pen- 
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ser”, “tartmak” anlamındaki “peser” ve “iyileştirmek” anla- 
mındaki “panser” fiilleri aynı kökten gelir. Hepsinin kökü ise 
“pen” fiilidir ki “durdurulmak” anlamındadır. Bizim “pansu- 
man” dediğimiz kelime, işte bu “iyileştirmek” anlamındaki 
“panser” fiilinden türetilmiştir. Fransızca diye hikmet olma- 
yacak demek değildir. Mümin olan her şeyde hikmet nazarına 
sahip olmalıdır. Bunlar üzerinde tefekkür etmesi gerekir. 


Bu fiillerin aynı kökten gelmesine bakarak diyebiliriz ki 
düşünmek, ölçmeye ve tartmaya dayanır ve düşünce insanı 
iyileştiren, tedavi eden bir şeydir. Çünkü ancak tefekkür ile 
eksikler bilinip tamamlanır, yanlışlar görülüp ayıklanır, iyi- 
likler farkedilip örnek alınır. Demek ki mutasavvıfların sıkça 
bahsettiği “aklı terkedelim, aşkı alalım” sözündeki kasıt akıl- 
sız olmak veya delirmek değil, nefsin emrine giren akıldan 
kurtulup Allah'ın emrinde hayır ve iyilik üreten nurani akla 
bağlanmak demektir. 


Kısacası dillerden, kelimelerden ve kökenlerinden alaca- 
ğımız çok hikmet var. Resülullah Efendimiz'in (sallallahu aleyhi 
vesellem) fermanı gereği madem hikmet bizim malımız, o halde 
onu dillerde de arayalım, bulalım, alalım. Buraya kadar anlat- 
tığımız şeylerden ne ibret alalım? İnsanı Allah'a bağlayan bilgi 
anlamındaki “hikmet” demek ki gerçek fikrin de gerçek şükrün 
de kaynağıdır. Demek ki fikreden şükreder. 


Bazan irfan, “felsefe” kavramı ile karıştırılır. “İslâm felse- 
fesi,” “irfani düşünce” gibi terimler kullanılır. Oysa irfan veya 
tefekkür felsefe ile aynı şey değildir. Felsefe bir tür düşüncedir 
ama tek düşünce tarzı değildir. Felsefe gerçeği kaybetmişlerin, 
hikmet gerçeği bulmuşların düşüncesidir. Gerçek dediğimiz ise 
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Hak ve hakikat olan yaratandır. Yaratanı gerçek olarak tanıyan 
hikmete sahip olur. O'nu tanımayan ise sadece spekülasyon- 
da bulunur. Yani felsefe yapar. İki asırlık kendimizi kaybetme 
sürecinde düşünmek boyutunda da asli anlamları kaybettik. 
“Tefekkür” ve “hikmet” gibi kavramlar unutuldu, Batılı felsefe 
tek düşünce türü olarak yüceltildi. Bizde felsefenin olmaması 
hemen düşünce ve ilmin olmamasına yoruldu. Bu kendini yok 
sayma ve aşağılama güdüsüyle fatura İmam Gazâli hazretleri- 
ne kesildi. Bunu söyleyenlerin ne felsefeden ne de düşünceden 
haberdar olmadığı açıktır. 


Bir “felsefe” geleneği olmaması, “düşünce” geleneği ol- 
maması anlamına gelmez. Bu kadar büyük medeniyetler inşa 
eden, büyük siyasi, iktisadi, bürokratik yapıları kurup asırlarca 
yöneten, en azından bir Süleymaniye Camii'ni inşa eden mü- 
minler elbette ciddi ve özgün bir akletme, derin ve engin bir 
düşünce geleneğine sahiptir. Fakat bildiklerini aynı zamanda 
yaptıkları için bilgi sadece soyut alanda kalmaz. “Felsefe” veya 
“düşünce” diye ayrı kitapları yoktur. Çünkü düşünmek ile yap- 
mak, yani ilim ve amel iç içedir. Mesela Mevlânâ'nın eserle- 
rinde ne fikirler varsa hayatında da onlar vardır. Oturmasın- 
da kalkmasında, tercihlerinde, sevmesinde nefret etmesinde 
yaptığı ile sarfettiği sözler hep uyumludur. Yani özü ile sözü 
arasında mesafe yoktur. O yüzden filozofların aksine hikmet 
ehlinin hem özüne hem de sözüne uyulursa Hak yol bulunur. 


Mümin ister âlim olsun ister avam olsun işinden, ahlâ- 
kından belli olur. Bir yandan en parlak fikirleri söyleyip bir 
yandan kendisi rezil, zalim, perişan olamaz. Filozofun ise dü- 
şündüğü ile yaşadığı arasında bir bağ bulunması gerekmez. 
Genellikle bu ikisinin arasında bir mesafe ve hatta uçurum 
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vardır. En ahlâki sözler söyleyen bir filozofun kendi hayatın- 
da düzgün ahlâklı olmasını kimse beklemez. Oysa kendisini 
birleyemeyen başkasını nasıl birleyecek ki? Kendisi gerçeği, 
yani Hak olan Mevlâmız'ı bulmamış olan kime bulduracak ki? 
Felsefede “dediğini yap, yaptığını yapma” cinsinden maalesef 
kanıksadığımız ahlâksızlık geçerlidir. Demek ki felsefe ahlâki 
bir düşünce değildir. 


Çoğu filozofun söylediği sözler ile kendi ahlâkları uyuş- 
maz. O zaman söylenen bütün o çarpıcı ve büyük cümleler bir 
yalan haline gelir. Başkalarının belki hikmet bulacağı o sözler, 
sahibini benlik çukuruna iter. Kâl hâle, yani söz öze uyarsa gü- 
zeldir. Kişinin sözü özüne uymazsa o kişide henüz güzel ahlâk 
yer etmemiş demektir. 


Asıl ve gerçek hikmet, akla gelen süretlerin aslını bulmak, 
bilmektir. Bu uyanıklığa “felsefe” değil “tefekkür” diyoruz. 
Eğer tefekkür gönül ile yani iman ile ilgisini koparırsa ona 
“felsefe” deriz. Felsefe, kişinin hep akan ruh ırmağıyla değil, 
onun yüzeyinde çalkalanan çer çöp ile ilgilenmek demektir. 
Yani aslından kopmuş fikirlerle ilgilenmek demektir. Gâibe 
inanan, “gâib-i mutlak”a kul olan bu suyun ve üzerinde ge- 
zinen çer çöpün gâib bağından gelip bu ırmakta gezinmekte 
olduğunu bilir. 


Mevlânâ hazretleri bu hakikati şöyle beyan buyurur: “Söz 
yuva gibidir, mana kuş gibi... Cisim ırmak gibidir, ruh akıp gi- 
den su gibi... O ırmak akıp gitmektedir, fakat sen ona duruyor 
dersin... O koşup gelmektedir, sen onu bir yere kımıldamıyor 
sanırsın. Eğer su, yerden yere gitmiyorsa, eğer su akıp dur- 
muyorsa üstündeki yeniden yeniye görünen çer çöp nedir ki? 
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Senin çer çöp zannettiğin de fikri süretlerindir. Aklına her an 
yeniden yeniye el dokunmamış düşünceler gelmektedir. Dü- 
şünce ırmağının yüzü de güzel ve sevimsiz çer çöpten hâli de- 
ğil. Bu kadar suyun üstünde görünen kabuklar, gâib bağının 
meyvelerinin kabuklarıdır. Bu kabukların içini suda ara. Çün- 
kü su ırmağa bağdan kaynamakta, bağdan gelmektedir. Âb-ı 
hayatın akışını görmüyorsan ırmağın üstündeki dalların, yap- 
rakların, çer çöpün akışına bak. Su, yeğin akarsa üstündeki 
kabuklar ve çer çöp de daha çabuk sürüklenip gider. Bu feyiz 
şiddetle zuhur etti mi gayri âriflerin gönüllerine gam gelmez, 
o gönüllerde elem eğleşmez olur. Nitekim ırmak da dopdolu 
olur, pek hızlı akarsa üstünde çer çöp eğlenmez!” 


Müslümanların iki asırlık meselesi, bilmek-kılmak-olmak 
arasındaki yani ilim-amel-irfan arasındaki zincirin kopması- 
dır. Bugün maalesef insanın kendisi de çevresi de “mevzü” 
haline geldikçe “bilmek” çoğalıyor, ama kılmak ve hele olmak 
azalıyor. Bilgili olanlar pek onun gereğini yapmıyor. Bu yüz- 
den ikilik, iki yüzlülük çok... Gereği yapılmayınca da kişile- 
rin ahlâkı yani kişiliği yamuluyor. Mevlânâ bu babda Ashâb-ı 
Kehf'i örnek vererek der ki: “Bilgi ile irfan ile uyumak ruhani 
uyanıklıktır. Fakat duygusuz, bilgisiz ile oturup konuşan uya- 
nık kişiye yazıklar olsun, ona acımak gerekir.” 


O halde gerçek ilim sahipleri kimdir? Yine Hz. Mevlânâ 
söylesin: “Denmiştir ki bilgi, erlerin ağızlarından alınan şey- 
dir. Çünkü onlar duyduklarının en güzelini beller, belledikle- 
rinin de en güzelini yaparlar.” 
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İrfan: Kalbin Aklı 


İrfan bilmektir, ama diğer bilmeler gibi değildir. Çünkü 
diğer bilmeler genellikle mesafe ile olur. Bilen ile bilinen ayrı- 
dır. Bilen, bilmek istediğine uzaktır, içinde değildir. Bildiğine 
mesafesi varsa ona “ilim” denir. Bildiğinin içine girer, onun 
hakikatine ererse, onu tanırsa ona da “irfan” denir. 


İrfan kalbe dayanır. Kalbin bilgisi ise aklın bilgisinden 
farklıdır. Fakat bu ikisi birbirinden kopuk değildir. Kalbin de 
bir aklı vardır. Ona “irfan” diyoruz. Aklın da bir kalbi vardır 
ki ona da “ilim” diyoruz. Her biliş, ilim değildir. İlim ihatalı, 
kuşatıcı, künhü kavranmış bilgi bütünüdür. Her insan mutla- 
ka pek çok şey bilir. Fakat onları bir kuşatıcılık, bütünlük ve 
“künh” içinde değerlendiremeyebilir. Ona bu anahtarı veren 
Rabb'ini tanıma niyeti ve gayretidir. Kısacası, ilim aklın kalbi- 
dir. İrfan ise kalbin aklıdır. 


İlim, aklın kalbidir. Her bilgi hayırlı değildir. Bilginin kıy- 
meti niyete ve usule dayanır. Güzel niyet olmadan, insanları 
sömürmek, onları zarara uğratmak için kötü niyetle yapılan 
ilim ilim değildir. Belki ona bilim demek gerekir. Gerçek ilim 
hayra, faydaya, güzelliğe yönelir. Çünkü inanan kişinin her işi, 
bilmesi, kılması, olması hep Allah içindir. 


Aynı konuya eğilen biri inanan, diğeri inanmayan iki bi- 
lim adamının ortaya çıkaracağı sonuç her zaman farklıdır. 
Bunu pozitif bilimlere yakıştırmayanlar olabilir. Oysa fizik, 
kimya, matematik gibi bilimlerde bile elde edilen bilginin 
hayra mı, şerre mi kullanılacağı daha önemlidir. Atomu par- 
çalayıp ortaya çıkan enerjiyi sadece elektrik elde etmede de- 
gil, insanları yok edecek bir bombada kullanmak bir müminin 
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işi değildir. Çünkü müminin aklı öyle çalışmaz. Onun aklına 
böyle bir şey gelse bile kalbindeki imandan doğan vicdan o 
düşünceye engel olur. Düşünse bile onu yıkıcı bir teknolojiye 
çevirmek istemez. 


Farklı din ve ırktan olan insanlar hayatlarını akıllarını 
kullanarak idame ettirirler. Bu tür akıl herkeste vardır. Ona 
“hesapçı akıl” diyoruz. Hesabı kitabı yapan, sebebi sonucu öl- 
çen bu akıldır. Bu akıl Hintli'de, Çinli'de, Nijeryalı'da, Peru- 
lu'da da vardır. Yahudide de hıristiyanda da müslümanda da 
vardır. Bu hesapçı akıl alışverişte, kazanmada, kaybetmede, 
yürümede, yemede içmede, felsefe yapmada iş görür. 


Fakat ikinci bir akıl türü daha vardır. O ise iman ehline 
mahsus olan “nurani akıl”dır. “Kalbin aklı” budur. Bu akıl 
hayrı emreder. İnsanı zarara, şerre, hırsızlığa, sömürüye de- 
ğil, hayra, fedakârlığa, hizmete sevkeder. İşte bir mümin aynı 
olaya bakıp, aynı şartlarda bir bilgiye ulaşmaya çalışırken sa- 
dece birinci aklı değil, nurani aklı da harekete geçer. Nefsani 
aklın kıyasını, muhakemesini murakabe eder. Eğer nefsani 
akıl fıtri yola ters hükümlere doğru gidiyorsa ona mani olur. 
Aksine, güzel niyeti çoğaltır, hayrı tahakkuk ettirecek işler, 
düşünceler, eserler ortaya koyar. Atom bombası aklın eseri ise 
kuş evleri değil midir? Modern faizci bankacılık bilimin eseri- 
dir, peki sadaka taşı neyin eseridir? Sömürü, yıkıcılık, çıkarcı- 
lık nefsani aklın eseri ise; merhamet, şefkat, muhabbet nurani 
aklın, yani kalbin aklının eseridir. 


Modern ve seküler kalıplara aldanıp hayat gibi insanı da 
 bölenler kalbin bir aklı olduğunu kavrayamaz. Aklın rehberi 
ya kalp olur ya da nefis. Rehber bazan kalp olur, bazan nefis. 
Bazılarında kalp olur, bazılarında nefis. Şu an kalp olur, bir an 
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sonra nefis... Kalp veya nefisten hangisi öne düşerse akıl da 
oraya gider. Müminde kalp Allah'a bağlı olduğu için nefis ona 
tam tahakküm edemez. O yüzden inanan kişinin aklı kalbine 
uydukça hayra, sıdka, şefkate çalışır. Şerre, yalana, vahşete, 
aldatmaya, iki yüzlülüğe çalışamaz. Küfür ehlinde ise kalpte 
nur olmadığı için akıl nefse tâbi olur. Nefsi, yani benliği “ben- 
cillik” olur, giderek “ben-tanrılık” haline gelir. Çünkü onun 
aklı nefsinin talimatına göre hareket eder. Zulüm, sömürü, 
düşmanlık kendilerini “akıl eseri” ve “akılcılığın haklı sonucu” 
olarak benimsetir. Hayata hükmeder. 


Kısacası gerçek ilim, nefsaniyetten kurtulmuş aklın eseri- 
dir. İnanmayan kişinin ilmi ise nefsaniyete teslim olmuş aklın 
eseridir. O yüzden ilim muhakkak niyete, gayrete ve hikmete 
" yönelmiş olmalıdır ki makbul sayılsın. Yani, ilmin hedefi ir- 
fandır. Kendini ve Rabb'ini bilmektir. Yunus Emre bunu ne 
kadar hoş söyler: 


İlim ilim bilmektir 
İlim kendin bilmektir 
Sen kendini bilmezsin 
Ya nice okumaktır 


Okumaktan murad ne 
Kişi Hakk'ı bilmektir 
Çün okudun bilmezsin 
Ha bir kuru emektir 


Okudum bildim deme 
Çok taat kıldım deme 
Eğer Hak bilmez isen 
Abes yere gelmektir 
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Dört kitabın mânâsı 
Bellidir bir elifte 
Sen elifi bilmezsin 
Bu nice okumaktır 


Yiğirmi dokuz hece 
Okursun uçtan uca 
Sen elif dersin hoca 
Mânâsı ne demektir 


Yünus Emre der hoca 
Gerekse bin var hacca 
Hepisinden iyice 

Bir gönüle girmektir 


Mevlâmız, yüce kelâmında “kalbin aklı”nı bize tarif eder: 
“Andolsun ki cinlerden ve insanlardan birçoğunu cehennem 
için yarattık. Onların kalpleri vardır, fakat onunla anlamaz- 
lar. Gözleri vardır, fakat onlarla görmezler. Kulakları var- 
dır, fakat onlarla işitmezler. İşte bunlar hayvanlar gibidirler. 
Hatta daha da aşağıdırlar. Bunlar gafillerin tâ kendileridir” 
(A'râf 7/179). Burada “anlamazlar” ibaresinin aslı “lâ yefkahüne”- 
dir. Yani burada “fıkıh” kelimesinin kökü geçmektedir. “Fıkıh” 
ise “bir şeyin inceliğini anlamak, kökünü kavramak” anlamın- 
dadır. Şu halde kalp, ince anlayış, tam kavrayışın merkezidir. 
Kalbi duygunun, aklı düşüncenin merkezi gibi gören modern 
anlayıştan çok uzak bir manadır bu... Demek ki insan kalbiyle 
kavrar, aklıyla o kavradığını düşünceye, eyleme aktarır. 


Bu âyette başka bir incelik daha vardır: Mevlâmız hakkı 
görmeyen, işitmeyen ve kalbiyle kavramayan kişiyi hayvana, 
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hatta daha aşağısına benzetmiştir. Çünkü hayvanda da akıl 
vardır. Fakat kalbiyle fıkhetme yoktur. Bu hassa sadece mümi- 
ne verilmiştir. Peki, kâfirler nasıl oluyor da akılları olmasına 
rağmen “hayvandan daha aşağı” derekeye düşüyorlar? Çün- 
kü hayvanlar bütün canlı cansız varlıklar gibi Mevlâmız'dan 
haberdardır, O'nu sürekli tesbih ederler. Onlar Allah'ın zikir 
ehlidir. Hepsi fıtratlarına bağlıdır. O'nu inkâr etmezler, yok 
saymazlar, fıtratlarının aksine davranmazlar. Kısacası, hay- 
vanlar kâfirlerden Hakk'ı kavrama ve ona bağlanma bakımın- 
dan üstündürler. Çünkü “küfür” ve “inkâr” onlarda yoktur. 
İşte bu yüzden Rabbimiz bu kâfirleri “gafil” sıfatı ile vasfeder. 
Çünkü kendinde olan cevherden habersiz olmak, onu görmez- 
den gelmek gaflettir. Müminde de gaflet vardır. Fakat gelir gi- 
der. Günah işledikçe Hak'tan uzaklaşır. Her günah pişmanlık 
doğurur. Kul Mevlâ'sına tövbe eder, tekrar fiıkhetmeye başlar. 
Fakat bu gaflet mutlak yani sürekli hale gelirse Allah muha- 
faza küfür tehlikesi ortaya çıkar. Kâfirlerin hali budur. Onlar 
akıllarıyla, kalpleriyle, gözleriyle, kulaklarıyla Hakk'ı, yani 
muhabbeti, şefkati, cömertliği, gerçekseverliği görmezden 
gelirler. Onun için hem kendilerini hem toplumlarını hem de 
bulaştıkları insanları ifsat ederler. 


Bu yüzden irfanın zıddı işte bu âyette tavsif edilen inkâr- 
dır. Zira irfan her şeyi aslından kavramak, kendi aslına göre 
yaşamak demektir. Peki, asıl nedir? Elbette Mevlâmız. Kısa- 
cası irfan, kâmil kulluktur. 


Her işte bir yol vardır. Yol varsa yolcu da vardır. Yol ve 
yolcu varsa yoldaş da vardır. Her yolun bir rehberi vardır. İs- 
ter matematik, ister felsefe, ister bir sanat öğrenmek istesek 
bir bileni rehber sayar, onun gösterdiği şekilde görmeye çalı- 
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şırız. Aynı şekilde adam olma yolu, kalbin aklını anlama yolu 
da bir rehber ile yürünür. Kişi gönül yolunda gönül rehberini 
ancak gönül ehli arasından bulabilir. Mevlânâ hazretleri bu- 
yurur: “Aslında insanın kendi içinde, ruhunda bir irfan mi- 
hengi, bir vicdan mihengi olmalı. İyiyi, kötüyü kendisi ayırt 
edebilmeli. Gönlünün pusulası gerçek yönü göstermiyorsa, 
kendi başına yolu bulamıyorsa sakın yalnız başına yola çıkma. 
Gerçek bir rehber, bir mürşid ara.” 


İşte bu yolculukta bir rehberin, bir mürşidin, izinden gi- 
derek yolcu olmuş kişilere “ârif” denir. Bunlar irfana sahip 
olan, yani kendini ve Rabb'ini bilme derecesine ulaşmış ki- 
şilerdir. “Ârif” eril bir kelimedir, fakat elbette aynı zamanda 
“ârife”ler de vardır. Zaten irfan cinsiyete, görünüşe, dile, coğ- 
rafyaya, soya sopa bakmaz. Ârifler her meslekten olabilir. Zira 
ârifi ârif yapan kalp mesleğidir. Bazı âriflerin lakapları bunu 
bize gösterir: Somuncu Baba, Tuz Baba, Terzi Baba, Koyun- 
cu Baba gibi... Bugün kelime anlamlarını bilmediğimiz bazı 
lakaplar da aynı gerçeği gösterir: Şems hazretlerinin mürşidi 
Ebü Bekir-i Selebâf, Hallâc-ı Mansür gibi... Selebâf sepetçi, 
hallâc yün atan demektir. Zaten lakapları olmasa da hemen 
her ârifin bir mesleği vardır. Cenâb-ı Mevlâ sırlarını yüceltsin. 


“Veli” veya “evliya” sözü ile “ârif” sözü eş anlamlıdır. Zira 
kendini ve Rabb'ini bilen zaten Hakk'ın dostu olur. Hakk'ın 
dostu olan da O'nu iyi tanıyan demektir. 


İrfan kendi başına geçerli bir kavram değildir. Her şey 
gibi Allah'a nisbetle tarif edilir ve kıymet bulur. Çünkü her 
şeyin başı da sonu da Allah'tır. Allah'ı bilerek bilmeye “irfan” 
denir. İrfan makamı, marifetullah makamıdır. Allah'ı bilmek, 
tanımak demektir. Kuşeyri, Risale'sinde şöyle der: “Allah'ı 
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bilen her âlim âriftir, her ârif de âlimdir.” Benzeri şekilde 
İmâm-ı Rabbâni hazretleri (kuddise sırruhü) buyurur: “Allah ca- 
hili sevmez. Ama sevdiğini de cahil bırakmaz.” Nitekim ehl-i 
Hak şu düsturu söylemişlerdir: “İlimsiz marifet muhal, mari- 
fetsiz ilim vebaldir.” 


Cüneyd-i Bağdâdi'ye (kuddise sırruhü), “Marifet nedir?” 
diye soruldu. O da şöyle cevap verdi: “Havassın da avamın da 
marifeti tektir. Çünkü onunla bilinen şey birdir. Fakat bunun 
başlangıcı ve yükseği vardır. Havas yükseğindedir. Gerçi tam 
gayesine ve sonuna varamaz. Zira ârifler katında mârufun 
(bilinenin) sonu yoktur. Düşüncenin yetişemediği, akılların 
kuşatamadığı, zihinlerin algılayamadığı, görmenin eremediği 
zatı marifet nasıl kapsayabilir ki? Yarattıkları içinde Allah'ı en 
iyi bilenler, O'nun azametini idrakten yahut zatını keşfetmek- 
ten âciz olduklarını en çok ikrar edenlerdir.” Bu söz, Kur'ân-ı 
Kerim'deki şu hakikate işaret eder: “Allah'ı hakkıyla takdir 
edemediler” (En'âm 6/91). 


Mevlâ bizi, zatını hakkıyla takdir eden, hakkıyla tanıyan 
kullarından eylesin. 


İrfan: Seçkinlerin Hobisi mi? 


Âriflik belli kişilere, belli şekillere, belli kisvelere mah- 
sus değildir. Her mümin âriflik yolunun yolcusudur. Bu yol- 
culukta kiminle karşılaşırsa karşılaşsın, nereye giderse gitsin 
herkes ve her şey ona aslını, yani Mevlâmız”ı hatırlatır. Hatır- 
layan, yani zikreden artık gafil kalır mı? Uyanan, aslını ikrar 
eder. Bu yüzden irfanın zıddı inkârdır. Demek ki irfan yoluna 
girmeyen gide gide inkâr yoluna sapar. İstikamet bildiren ir- 
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fan yoludur. Marifet de hakikat de sırât-ı müstakimin üzerin- 
de elde edilir, dışında değil. 


İrfan tek başına elde edilen bir şey değildir. Allah'ın yarat- 
tığı her kul, her nesne, görünen ve görünmeyen her zerre, her 
olay hikmet taşır. Bunu görmeye alışan göz artık boşa bakmaz. 
İnsanı insanla kaynaştıran hikmet bakışıdır. Her kişi diğer ki- 
şiye hikmet kapısıdır. Bir duvar değildir. Bugün ne yazık ki boş 
sözler, kalıplar, modalar ve ideolojiler ile müminler kendileri- 
ni kapı değil, duvar olarak görüyorlar. O zaman hidayete değil 
dalâlete vesile oluyorlar. Öyle bakınca her mümin diğer mü- 
minin aynası olur. Yani birindeki iman parlaklığı diğerindekini 
daha da parlatır. Mevlânâ hazretleri şöyle demiş: “Mümin mü- 
minin aynası olduğu için, aynanın yüzü kirden, pastan arınmış 
olmalı, saf ve cilalı bulunmalıdır.” 


İşte bu “ben”den “sen”e, “sen”den de “O”na giden irfan 
seferinde kişi inşa edilir. Hikmet, bu seferde elde edilen beh- 
relere, sermayeye, kâra denir. Bu seferin yönü birdir. Ama 
yolu çoktur. Her toplumdan, her dinden, her dilden alacağı- 


mız hisse vardır. 


Bu babda Mevlânâ hazretleri de şöyle buyurur: “Ey güneş! 
Sen, dünyanın başka taraflarını aydınlatmak için bu gül bahçe- 
sini bırakıp gidiyorsun. Fakat mana güneşi için hareket, batma, 
doğma gibi haller yoktur. Ona candan, akıldan başka bir tan 
yeri de düşünülemez. Hele işi gücü, gündüz olsun, gece olsun 
kabiliyetli gönülleri aydınlatmak olan ötelerin, hakikat âlemi- 
nin kemal güneşi, irfan güneşi hiç kaybolmaz, batmaz. Ey haki- 
kati arayan kişi! Eğer sen bir İskender isen, hakikat güneşinin 


56 


doğduğu yere gel, bir ârife yaklaş, ondan nur al. Sonra nereye 
gidersen git. Artık sen bir ışıksın, bir nursun.” 


İrfan kendi kendine aranan bir şey değildir. Bir bilene, 
bir ârife, bir olmuşa, bir ermişe bağlanmak esastır. Yunus'un 
dediği gibi: 


Be hey kardaş Hakk'ı bulam mı dersin 
Hakk'a yarar amel işlemeyince 
Tarikat sırrına erem mi dersin 

Kâmil mürşid sana söylemeyince 


Özenirsen gardaş, tevhide özen 
Tevhiddir nefsinin kal'asın bozan 
Hiç kendi kendine kaynar mı kazan 
Çevre yanın âteş eylemeyince 


Değme kişi gönül evin düzemez 
Hakk'ın takdirini kimse bozamaz 
Tarikat ummândır dalıp yüzemez 
Aşkın deryâsını boylamayınca 


Aşkım galip geldi yüreğim harlar 
Âşık olan ârı, nâmusu neyler 
Behey Yünus sana söyleme derler 
Ya ben öleyim mi söylemeyince 


Hz. Yunus'un (kuddise sırruhâ) dediği gibi kişi kendi kendi- 
ne kaynayamaz. Onu harlandıracak, ona şevk, yön verecek bir 
kâmile ihtiyacı vardır. Bu rehbere “mürşid” denir. Mürşidin ir- 
şadı, irfanı kadardır. Mürşidin irfanı da Kur'an ve Sünnet'e ne 
kadar ittiba ettiğine, yani ne kadar uyduğuna göredir. Bu, bi- 
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zim anladığımız anlamda “bilmek” ile elde edilmez. Yani kitap- 
taki, sınıftaki, ortada gezen söylentilerdeki bilgi değildir. Bu 
bilmek, hikmet ile bilmektir. Bunun için kişi ilmi olmasa da ir- 
fan sahibi olabilir. Ama irfan sahipleri ilmi elde etmiş olurlar. 


Yunus Emre bir ilim ehliydi. Medrese bitirdiği bilinir. 
Fakat ilim tahsil etmeden irfana ulaşanlar'da çoktur. Mesela 
Âşık Sümmâni, Lâdikli Ahmed Ağa gibileri... 1956 doğumlu 
Mürsel Sinan, gerçek “okumak” nedir, bakın nasıl anlatır: 


Bana okudun mu diye sormayın 
Kitap okumadım, insan okudum 
Kitabı insandan ayrı görmeyin 
İnsanı sınırsız umman okudum 


Hak emretti bir dergâha çağrıldım 

Yol çetindir, düştüm kalktım, doğruldum 
Sohbet kazanında piştim yoğruldum 
Cehlin arasında irfan okudum 


Nitekim Peygamber Efendimiz de (sallallahu aleyhi vesellem] 
harf bilmeden, yazı okumadan her şeyi okumuştur. Mevlânâ 
hazretlerinin dediği gibi ve Mütercim Âsım Efendi'nin Okya- 
nus diye meşhur olan lugatına göre ona “ümmi” denmesi, ön- 
ceki ve sonraki bütün ilimleri her şeyi daha doğuştan bilmesin- 
den dolayıdır. Yoksa “ümmi” demek hâşâ “cahil” demek değil- 
dir. Çünkü Arapça'da “ümmi” kelimesi “ümm” kelimesinden 
gelir ki “anne” demektir. Bu “ümm” kelimesi ilginçtir. “Üm- 
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met,” “imam”, “teyemmüm?” kelimeleri hep aynı kökten gelir. 
Anne bizim maddi varlığımızın mukaddemi, başlangıç vesilesi 


olduğu için bu kelimeden türetilen pek çok başka kelime var- 


58 


dır. Mesela “ümmü'-kitâb” yani “kitabın anası” diye levh-i 
mahfüza denir. “Başın anası” anlamına gelen “ümmü'r-re's” 
kelimesi ise “dimağ,” yani “zihin” anlamında kullanılır. 


Nasıl müzik müzik bilenden, kunduracılık da kundura bi- 
lenden öğrenilirse irfan da irfanı bilenlerden, onu elde etmiş 
olanlardan, yani âriflerden öğrenilir. Bu yüzden dervişe “mü- 
rid” denir, yani irade eden, irfanı talep eden demektir. Demek 
ki nasıl bir ilim silsilesi varsa irfan silsilesi de vardır. 


Anadolu irfanının temsilcilerinden Neşet Ertaş bakınız 
ârifi nasıl tarif ediyor: l 


Ârife târif ne hâcet 

Hak meydanda gördüyüsen 
O senindir sen onunsun 
Eğer bilebildiyisen 


Ârif olan bunu sezer 
Derûnumda gevher ezer 
Dâima seninlen gezer 

Can gözüyülen gördüyüsen 


Ârif olan bunu bilir 
Derûnumdan gevher alır 
Daha geride ne kalır 
Dosta gönül verdiyisen 


Ârifce bir kelâm ettin 
Gevherleri talan ettin 
Sen de ârif olup gittin 
Eğer garip olduyusan 
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Büyük ve yaygın bir yanılgımız da irfanı, marifeti, tasavvu- 
fu, kemalatı birkaç meşhur isme hasretmektir. Elbette Yunus, 
Mevlânâ gibi ârifler, büyük yıldızlardır. Fakat tek yıldız değil- 
dirler. Onlara söz kerameti verilmiştir. Fakat şiir söylemeyen, 
söz söylemeyenlerde irfan yoktur denemez. Mevlânâ hazretle- 
rinin şu mısraları aslında kendini ve söz kerameti olan ârifleri 
tarif eder: “Sanki onun içinde bir irfan denizi vardı. O deniz de 
baştan başa söz söyleyen incilerle doluydu. O denizden kendi- 
ni gösteren her incinin nuru, hak ile bâtılı ayırt ederdi.” 


İrfan bir bilim dalının, bir akademik dalın konusu da de- 
ğildir. Bir gün devlette yüksek makam işgal eden bir edebiyat 
profesörü ile karşılaştım. Bana ne yapıp ettiğimi sordu. Ben de, 
“Neşet Ertaş'ın türkülerindeki irfanı anlatan bir kitap yazıyo- 
rum” dedim. Şaşkınlıkla bana baktı: “Allah Allah! Neşet Ertaş'ın 
irfan ile ne ilgisi var?” dedi. Ben de, “Var ki yazıyorum” dedim. 
Bu kez ukalalığa başvurdu: “Biliyorsun ben irfan konusunda çok 
makale yazdım, konferans verdim. İrfan konusunu ben bilirim.” 
Ben de şu cevabı verdim: “Sen irfanın konferansını verirsin, de- 
dikodusunu yaparsın ama Neşet gibiler onu yaşar.” 


Başka bir yanlış, irfanı şeriattan ayrı görmektir. İslâm 
ümmetinin büyük bir kısmı son iki asırdır tasavvufu şeriatın 
özü değil de alternatifi gibi görmeye başladı. Güya şeriat katı, 
sıkıcı, avama göredir. İrfan ise engin, serbest ve Allah'ı seven- 
ler içindir. Hatta daha da ileri gidip namazın, orucun vesair 
ibadetlerin Hakk'ı tanımayanlar için olduğunu, Hakk'ı tanıyıp 
sevenler için olmadığını iddia eden sapkınlar türedi. Bu gi- 
biler ilmi irfandan, marifeti şeriattan, sözü özden ayırıyorlar. 
Bu gibi dalâlette olanlar bilmiyorlar ki marifet âlemine şeriat 
kapısından girilir. En büyük keramet istikamettir. Yani Mev- 
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lâ'nın muradına uygun kulluk yapmaktır. Keşif, keramet, şiir 
dinin mesnetlerinden değildir. Bunlar ancak ehline verilen 
ilâhi nimetlerdir. Her nimetin de güzel kullanılması gerekir. 
Yoksa kişi için bela olur. Çünkü verilen her nimet bir yönüy- 
le bir mükâfattır ama aynı zamanda imtihandır. Akıl, sağlık, 
gençlik, geçim, türlü meziyetler ve yetenekler hep birer nimet- 
tir. Nimet oldukları için de şükür gerektirirler. Şükür ise ni- 
meti Allah'a has kılmak, kendi malı bilmemek ve güzel yolda 
kullanmak ile devamlılık kazanır. 


Ancak nimetlerin, ikramların en büyüğü istikamettir. Bu 
da ancak ilim ve takva ile elde edilir. Bazı süfilerin yanlış anla- 
şılabilecek çarpıcı sözleri halkın hoşuna gider. Fakat bu sözler 
de mesnet değildir. Bu sözleri esas alanın itikadı bozulur. Bu 
kez tasavvufu söz sarhoşluğu gibi görüp Allah ve Resülü'nün 
ahkâmına sırt çevirmeye başlar. Oysa bazı insanların kendi- 
leri gibi ilimsiz, ahkâma sırt çevirmiş, Allah'ın ve Resülü'nün 
hükümlerine boş vermiş gibi gösterdiği Yunus, Niyâzi-i Mısri, 
İbnü'l-Arabi gibi evliyaullahın hepsi ilim ehlidir. Kişi Allah'ı 
tanıdıkça yakini artar. Yakin ise ancak Resülullah'ın yoluna 
tam ittiba ile elde edilir. 


İrfan: Bir Edebiyat Malzemesi mi? 


İrfan denince aklımıza sadece söyleyenler değil, söyleme- 
yenler de gelmelidir. Sayısız mürşidler akla gelmelidir. Gün- 
lük hayatta sokakta yürürken yanından geçtiğimiz, hali Allah 
ile olan ama gizli kalmış nice Hak dostları gelmelidir. İrfan 
her şeyde Hakk'ı görmek, bilmek, uymak demek olduğundan 
mürşidlerden hallerini söz ile ifade edenler vardır. Fakat on- 
lar ne vaizdir ne de cami hocası. Onların söz ile ilişkisi ihtiyaç 
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kadardır. Yeri gelir şiir, yeri gelir sohbet ile hakikati dillendi- 
rirler. Dertleri söz veya şiir söylemek değildir. Dertleri insan- 
lara Hak demeyi öğretmektir. Bu hallerin dışında onlar süküt 
halindedir. Söz arzu edilir bir şey değildir. Ancak söylenmesi 
gerekince söylenir. 


Binlerce şiiri olan Mevlânâ hazretlerinde bile şiir söyleme 
sevdası yoktur. Neden şiir söylediğini şöyle anlatır: “Yanıma 
gelen yâranın sıkılmaması, üzülmemesi için gönül almaya ça- 
lışıyorum ve onları meşgul etmek, oyalamak için şiir söylü- 
yorum. Yoksa ben nerede, şiir söylemek nerde! Vallahi ben 
şiirden bıktım, usandım. Benim için bundan daha kötü bir 
şey yoktur. Mesela bir adam, misafirinin canı işkembe çorba- 
sı istediği ve bu onun iştahını açacağı için, eline pislikli bir 
işkembeyi almış, karıştırıp duruyor. Benim de başkaları arzu 
ettiğinden dolayı şiirle alakadar olmam lazım geldi.” 


Söz yüktür. O yüzden âriflerde söz söyleme isteği, şehveti 
yoktur. Miktarınca ve kararınca söz söylerler. Hatta pek çok ârif 
o kadar söz de söylememiştir. Muhammed Pârsâ hazretlerine 
(kuddise sırruhü) bir gün, “Mürşidiniz olan Şah-ı Nakşibend (kuddi- 
se sırruhü) sohbet ederdi, siz neden etmiyorsunuz?” diye sormuş- 
lar. O yüce zat da şöyle cevap vermiş: “Bizim sükütumuzdan 
anlamayan kelâmımızdan ne anlayacak ki?” 


Âriflerin söyledikleri sözler diğer sözlerden bu yüzden 
farklıdır. Samimidir, içtendir, kalptendir. Çarpıcı olsun, mu- 
hatabı hayran bıraksın, alkış toplasın diye söylenmez. Özden 
gelen sözlerdir. O yüzden insanları asırlarca sonra bile etkiler. 
Mesela 700 yıl evvel Farsça söylemesine ve biz o sözleri çoğu 
eksik tercümelerden okumamıza rağmen Mevlânâ hazretleri 
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bugün bizi hâlâ sarsmaktadır. Çünkü şiir söylemek için şiir 
söylememiştir. Özünü söze dökmüştür. 


İrfan bakımından sözün kendisi kıymetli değildir. Öz ile 
söz arasında bütünlük esastır. Sözün yanıltıcı hatta saptırıcı 
özelliğinden dolayı pek çok ârif, müridlerinin tasavvuf kitap- 
ları okumasını bile hoş görmemiştir. Yalnızca Kur'an, hadis, 
Mektübât-ı Rabbâni ve Mesnevi okumalarını tavsiye etmiş- 
lerdir. Çünkü onlara göre meşhur süfiler tasavvuf kitaplarını 
yazdıklarında o anda bulundukları manevi makamda gördük- 
lerini yazmışlardır. Onları okuyanlar o yazılanların mutlak 
olduğunu sanıp yanılabilirler. Oysa Mevlânâ ve İmâm-ı Rab- 
bâni hazretleri (kuddise sırruhümâ) bütün manevi makamları aş- 
tıktan sonra eser vermişlerdir. O yüzden bu iki eser yanıltıcı 
değil doğrultucudur. 


Bugün maalesef hikmet ve irfan, kelâmperestlik olarak 
algılanıyor. Çok söz söylemek, etkili konuşmak, uzun uzun 
anlatmak, Arapça'dan, Farsça'dan, Fransızca'dan kelimelerle 
konuşmaları süslemek, çokça âyet ve hadis okumak irfanın 
ölçüsü gibi anlaşılıyor. Halbuki büyük sözleri ve büyüklerin 
sözlerini tekrarlamak kişiyi büyük yapmaz. Fakat muhatabın 
ve kendisinin nefsi öyle zannedebilir. O zaman kişi âyet de 
hadis de büyüklerin sözlerini de ezberlese ve her yerde söy- 
lese o sözlerin özüne ermedikçe vebal altında kalır. O yüzden 
Kur'an'ı, hadisleri ve tasavvuf sözlerini bilen pek çok kişi ma- 
alesef sapıtıp gitmiştir. 


İrfanı sadece görünen yazılı, sözlü, mimari veya müzik 
eserleriyle eş tutmak büyük bir yanılgıdır. Nice irfan ehli var- 
dır ki isimleri bilinmez. Eserleri yoktur. Şiir, beste, kitap sahi- 
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bi değildirler. Fakat âriftirler. Bizim bugün ârif olarak bildik- 
lerimiz irşadı olan, yani insanları Hak yola sevkeden veya eser 


veren meşhur âriflerdir. 


Âriflerin hepsi meşhur değildir, aslında meşhur olmayan- 
ları daha çoktur ve onları da ancak bilenler bilir. Nitekim daha 
2000'li yılların başında böyle bir isimsiz ârifi tanımış bir ar- 
kadaşım anlatmıştı. Ankara'da yaşayan ümmi bir zat varmış. 
Hiçbir ilmi yokmuş. Fakat arkadaşım ona bir hadis söylediğin- 
de hemen, “Bu Peygamber Efendimiz'in sözüdür” diyor, başka 
birine ait söz söylediğinde ise, “Bu Peygamber Efendimiz'e ait 
değildir” diyormuş. Bu ilimleri bilen arkadaşım çok şaşırmış. 
Sonra o yaşlı zata sormuş: “Hangisinin hadis olduğunu nasıl 
biliyorsunuz?” O kişi cevap vermiş: “Peygamber Efendimiz'e 
(sallallahu aleyhi vesellem) ait bir söz söylediğin zaman ağzından 
nur çıktığını görüyorum. Ağzından nur çıkmadığı zaman da o 
sözün Resülullah Efendimiz'e ait olmadığını anlıyorum.” 


Meşhur beyittir: 


Kâmil odur ki bıraka dünyada bir eser 
Eseri olmayanın yerinde yeller eser 


Biz bugün “eser” kelimesini “yazılı, sesli veya görüntülü 
ürün” anlamında kavradığımız için bu beyti de yanlış anlıyoruz. 
Burada bahsedilen şiir, kitap, makale değildir. Asıl ve en büyük 
“eser” insanın kendisidir. Çünkü Allah'ın en aziz kıldığı mahlü- 
ku insandır. Meleklerden üstün olan insandır. Eğer Mevlânâ, 
Yunus, Aziz Mahmud Hüdâyi, Âşık Paşa, Şeyh Galib Dede şiir 
söyledilerse yazılı bir eser vermek için değil, insan inşa etmek 
içindir. Hedefleri de insanı Allah'a kavuşturmak, âdemi adam, 
gafili âgâh etmektir. Mevlânâ, Mesnevi'sinde 50.000 mısra 
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söylemiştir. Devasa bir eserdir. Fakat 50.000 ayrı şey söyleme- 
miştir. Onca kullandığı kelimeler, kafiyeler, cinaslar, hikâyeler, 
kıssalar, âyetler, hadisler, büyüklerin sözleri, fıkralar, nükteler, 
yerden gökten verdiği, sokaktan evden örneklediği haller hep 
muhatabına tek bir kelimeyi söyletmek içindir: Allah. 


İrfan da ârif de hayatın içindedir. Çünkü iman hayata 
sürülen en güzel boyadır. Rabbimiz'in boyasıdır bu: “Sen Al- 
lah'ın boyasına bak! Kim Allah'tan daha güzel boya vurabi- 
lir? İşte biz O'na ibadet edenleriz!” (Bakara 3/138). Büyük Nak- 
şi şeyhi Erzincanlı Sâmi Efendi'nin Salih Baba adında kendi 
halinde, çilingirlik yapan bir dervişi varmış. Bu kişi dergâha 
gelince en arka safa geçer, orada namazını kılar, sonra sessiz 
sedasız çeker gidermiş. Bir gün Sâmi hazretlerinin bazı mü- 
ridleri şeyhlerine, “Efendim, diğer tarikatlerin çok cümbüşlü, 
şevkli devranları oluyor. Oralarda kasideler, ilâhiler okuyor- 
lar” demişler. Sâmi hazretleri de onlara “Yani bizde de olsun 
mu istiyorsunuz?” diye sormuş. Çünkü Nakşi tarikatında, zi- 
kirlerde ilâhi ve kaside yoktur. Sessiz zikrederler. Müridleri, 
“Siz bilirsiniz” deyince, Sâmi hazretleri en arkada oturan Sa- 
lih Baba'ya seslenmiş: “Söyle Salih Baba!” O anda hiçbir ilmi, 
sanatı, şiir kariyeri olmayan Salih Baba başlamış irticâlen 
kasideler okumaya... Şeyhi “sus” diyene kadar böyle devam 
etmiş. Demek ki irfan ehli illa belirli sanatları tahsil etmek, o 
sanatlardan geçinmek zorunda değil. Bakalım Salih Baba bu 
bahiste ne söylemiş: 


Söz ile bir kalbe doğmaz ledünni 
- Bütün âzâları dil olmayınca 

Nefs-i emmârenin bilinmez fendi 

Gönül şehri bahr-i Nil olmayınca 
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Söz ile bulunmaz bir sâdık muhib 
Derde düşmeyince aranmaz tabib 
Her bir şüküfeye konmaz andelib 
Mâdem ki içinde gül olmayınca 


Her bir âşık vâsıl olmaz yârına 
Berdâr olmayınca vuslat dârına 
Pervâne-veş düşüp aşkın nârına 
Mansur gibi yanıp kül olmayınca 


El çek mâsivâdan bırak bu câhı 
Râz-ı derünundan eylegil âhı 
Cânân illerinin açılmaz râhı 
Varıp bir kâmile kul olmayınca 


Pir-i Sâmi gibi sâhib-irşâdı 
Bulup kapısında kılak feryâdı 
Hiçbirimiz bulamazık necâtı 
Bizim delilimiz ol olmayınca 


Sâlih bu sözlerin yalan olamaz 
Her beşer suratlı insan olamaz 
Her bir kimse ehl-i irfân olamaz 
Kırk yerden yarılmış kıl olmayınca 


Bu şiirden de görüldüğü gibi irfan ehli şiir söyleyince, 


başka şairler gibi söylemezler. Beste yapınca diğer besteciler 
gibi yapmazlar. Çünkü onların şiirleri, besteleri özden geldiği, 
yani karşıdakini etkileme amacı taşımadığı için farklıdır. Sa- 
nat gayreti taşımadığı için farklıdır. Hatta diğer şairler veya 
besteciler ile aslında hiçbir ilgileri yoktur. Mevlâmız, Şuarâ 
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süresinde (221-227. âyetler) irfan ehli olan ve olmayan şair- 
ler hakkında şöyle buyurur: “Şeytanların kime ineceğini size 
haber vereyim mi? Onlar, günaha, iftiraya düşkün olan her- 
kesin üzerine inerler. Onlar, (şeytanlara) kulak verirler ve 
onların çoğu yalancıdır. Şairler(e gelince), onlara da sapık- 
lar uyar. Onların her vadide şaşkın şaşkın dolaştıklarını ve 
gerçekte yapmadıkları şeyleri söylediklerini görmedin mi? 
Ancak iman edip iyi ameller işleyenler, Allah'ı çok çok anan- 
lar ve haksızlığa uğratıldıklarında kendilerini savunanlar 
müstesna. Haksızlık edenler, hangi dönüşe (hangi âkıbete) 
döndürüleceklerini yakında bileceklerdir.” Bugün şiirle ve 
sözle uğraşanlar muhakkak bu âyetleri tefekkür etmeli, ken- 
dilerine ölçü olarak bu fermanı almalıdır. 


İrfanı yalnızca yazıda, şiirde, kitapta aramak bu yüzden 
çok yanlıştır. İnsanda aramak gerekir. Çünkü söze, yazıya ve 
maddi eserlere aktarılmasa bile irfan günlük hayatın için- 
de şeffaf bir şekilde yaşanır. İnsanlara, mekânlara, usullere, 
edeplere, erkânlara, toplumsal organizasyonlara siner. Somut 
şekilde yansır. Ev hanımından askere, bürokrattan esnafa, ço- 
cuktan yaşlıya kadar irfan müslümanın nefes aldığı hava gibi- 
dir. Bu hayat cevherini alıp illa Batı'da seküler kafanın sınır- 
larını çizdiği “felsefe”, “sanat”, “edebiyat” alanı içine sığıştır- 
maya çalışmak, bir ummanı bir bardağa doldurmaya çalışmak 
gibidir. İlmi tasnif iyidir, hoştur ama hayatın bu şekilde tasnif 
edilemeyeceğini de bilmek gerekir. İlim tasnif ile yapılır, ha- 
yat tevhid ile yaşanır. 


Âşık Sümmâni irfanın zâhir ilimle ilgisi olması gerekme- 
diğini bize gösteren güzel bir örnektir. Meşhur şiirine bakınız: 
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Ervâh-ı ezelde, levh ü kalemde 
Bu benim bahtımı kara yazdılar 
Gönül perişândır devr-i âlemde 
Bir günümü yüz bin zâre yazdılar 


Bulmadık şâdlığın irâdesini 
Çekerim bu gamın ziyâdesini 
Herkes dosta verdi ifâdesini 


.. Aa. 


Aşk benimle eyler dâim kâl makâl 
Dahi sabretmeye kalmadı mecâl 
Derdim taksimdâra kıldım arzuhâl 
Dedi neynim bahtın kara yazdılar 


Gönlüm gülşeninde hâr oldu diye 
Hasretlik cismimde var oldu diye 
Sevdiğim sevdiğim pir oldu diye 
Erbâb-ı garazlar yâre yazdılar 


Ne var bu sevdânın nihâyetinde 
Gönül gezer yârin vilâyetinde 
Herkes diyârında, muhabbetinde 
Bilmem bizi ne civâra yazdılar 


Döner mi kavlinden sıdkı sâdıklar 
Dostunan dost oldu bağrı yanıklar 
Aşk kaydına geçti bunca âşıklar 
Sümmâni'yi bir kenâra yazdılar 
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Erzurum'un Narman ilçesinden bir çobanın bu üslubuna 
bakıp onun “halk şairi mi, divan şairi mi” olduğunu tartışmak 
sadece klasik şiirimizi, sanatımızı, medeniyetimizi anlayama- 
mak değil, irfanı ve kulluğu da bilmemektir. 


Büyük gerçekler Fuzüli veya Şeyh Galib Dede gibi âlim şa- 
irlerce dile getirildiği gibi Sümmâni veya Âşık Veysel gibi ümmi 
kişilerce de dile getirilir. Hiçbir resmi eğitim almamış Âşık 
Veysel çoğu okumuşların farkına bile varamadığı hakikati bize 
ikram ediyor. “Gezerken aklımın evine vardım” mısraıyla baş- 
layan şiirin şerhini kitabımızın son bölümünde bulacaksınız. 


Aynı şekilde müzikteki âriflerden Dede Efendi gibi zat- 
ların eserlerinin diğer bestecilerin eserleriyle bir alakası yok- 
tur. Müziğe bir Hak yolu olarak bakmayan müzisyen ne kadar 
muhteşem besteler yapsa da, Dede Efendi gibi âriflerin bir 
nağmesinin şifasına ve tesirine erişemez. 


Bize “divan edebiyatı veya müziği,” “tekke edebiyatı veya 
müziği” ve “halk edebiyatı veya müziği” gibi terimleri ilmi tas- 
nif gibi gösterip ideolojik kalıpları belletenlere uyunca irfan da 
sanki sadece şiir ve müziğe sıkıştırılmış gibi algılanıyor. Hal- 
buki irfan her şeydedir, her yerdedir. Mesela mimari... Cami- 
lerin şekilleri, tezyinatları, ölçüleri, kuş evleri, sadaka taşları 
irfanın göstergeleri değil mi? Her evde sofra kurulduğunda 
fazladan bir kişilik yer bırakmak, çay tepsisine fazladan bir 
bardak koymak, sözü önce büyüğe ve bilene vermek, hürmet, 
muhabbet bunlar da irfanın yansımaları değil mi? 


İrfan edeple kazanılır. İrfan sahibi olanlar edepte de zir- 
vedirler. Bizde edep her şeyde ölçüdür. Hat sanatındaki kalem 
açmaktan yazı yazmaya her edep, hilyeler, hattat imzaları, 
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hattatların hayat tarzları hep irfanın vitrinleri değil mi? Me- 
sela büyük hattat İsmail Zühdi Efendi, hat talebelerinden bir 
kuruş ders ücreti almazdı. Geçimini çorap örüp satarak sağ- 
lardı. Bu irfan değil mi? Neden? Çünkü Allah'ın kelâmı demek 
olan Kur'an harflerini parayla öğretmeyi edebe aykırı sayardı. 
Tarlada çalışan rençberde olduğu gibi saraydaki şehzadede de 
aynı edebi görürüz. 


İrfan âriflere mahsustur. Ama her kişi irfanı kadar âriftir. 
Bir kuş sarayını düşünen ve yapan insan farklı mıdır? Bir kuş 
evinde ilmi, irfanı, sanatı, ahlâkı, edebi bir arada görmemiz 
mümkün. İrfan ehli olmayan biri bunu nereden düşünecek, 
nereden yapacak? Kısacası günümüze kalabilmiş bu gibi eser- 
lere de sadece tarih, mimari, sanat gözüyle değil, onların hep- 
sini kuşatan irfan gözüyle bakmamız gerekir. 


Edebin başka bir örneği hâlâ Kırım'da yaşıyor. Bahçe- 
saray'daki Zincirli Medrese'nin giriş kapısından aşağıya bir 
zincir sarkıtmışlar. İlk bakışta girişi engelleyen anlamsız bir 
detay gibi durabilir. Halbuki gelenler içeri başlarını eğerek 
girsinler, yani ilme saygı göstersinler diye böyle yapılmıştır. 
Tarihi medreseleri ziyaret etitğinizde lütfen hikmet nazarıy- 
la bakınız. Onların kapılarının oldukça alçak yapıldığını gö- 
rürsünüz. Sebebi aynı edepdir. Çünkü edep her şeyin başıdır. 
Edep, irfanın kapısıdır. 


İrfan sadece edep gözetilerek, bilerek değil, muhabbet ile, 
aşk ile, sevgi ile elde edilen bir makamdır. Fuzüli aşk olmadan 
ilmin işe yaramayacağını ne güzel anlatmış: 


Aşk imiş her ne var âlemde 
İlm bir kil ü kâl imiş ancak 
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Şu veya bu âlimden, şu veya bu akademisyenden alıntı ya- 
parak hayat geçirenler kendi sözlerini söylemeden adam ola- 
mazlar. Ama kendi sözünü söylemek aşktan geçer. Peki, aşk ile 
irfanın ne alakası var? Çünkü aşktan daha hızlı ulaştıran, erdi- 
ren bir şey yoktur. Kişi kimi aşk ile severse onun mahremi olur. 
Kişi neyi aşk ile yaparsa o şey ondan bir parça olur. 


İrfan kendini ve Rabb'ini tanımaktır. Kendimizi Rabbi- 
miz'le birleştiren tek bağ ise aşktır. Çünkü aşk olmadan iman da 
tam olmaz. Nitekim Rabbimiz, Âl-i İmrân süresinin 31. âyetinde 
buyurur: “Deki: Eğer siz Allah'ı seviyorsanız hemen bana uyun 
ki Allah da sizleri sevsin ve suçlarınızı mağfiretle örtsün, Allah 
Gafür'dur, Rahim'dir.” Demek ki tam iman Allah'ı ve Resülul- 
lah'ı (sallallahu aleyhi vesellem) sevmekle elde edilir. Aşk olmadan 
tanıma ve tanışma da olmaz. Aşk, nasıl iki insanı bir kılıyor ise 
kul ve Rabb'ini de birler. Tevhid ancak aşkla olur. Allah aşkı, 
Resülullah aşkı, dolayısıyla bu aşka bağlanan bütün sahabilerin, 
velilerin, imamların, âlimlerin aşkı kişiye sırları açar. 


Demek ki irfan soğuk, katı, köşeli mısraların, sözlerin, bi- 
naların, insanların değil, aşk deryasına batmış, muhabbetli, 
meveddetli insanların işidir. O yüzden Nasreddin Hoca'nın 
fıkraları kadar, Leyla ve Mecnün kıssası da irfanın hem eseri 
hem kaynağı hem de misalidir. 


Aşk her şeyin aslıdır. En büyük ilim marifetullahtır. Marife- 
tullah ise muhabbetullahtan gelir. Bizde irfanı aşk yoluyla elde 
etmiş kişilere “âşık” denir. Âşık Yunus, Âşık Sümmâni gibi. Bu 
bile aşkın her şeyin esası olduğuna dair bir hatırlatıcıdır. Yakın 


zamanda “âşık” yerine “ozan” kelimesinin ısrarla kullanılması 
aşka uzak ve aşkın bir ilâhi nimet olduğundan bihaber kişile- 
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rin eseridir. Aşksız kişilerden de hayır gelmez. Büyüklerimiz biz 
küçükken bir şey istediklerinde, biz de o işi yapmada gönülsüz 
davransak hemen şöyle söylerlerdi: “Gönülsüz yapacaksan hiç 
yapma.” Çünkü gönülsüz, aşksız iş kurudur, çoraktır, boştur. 
Görünüşte âyet okumak, dinden bahsetmek olsa bile. Çünkü 
aşk samimiyeti, tekliği, şeffaflığı doğurur. Bu üç sıfat ahlâkın 
temelleridir. Demek ki aşk en büyük ahlâktır. 


Fakat aşkın da ölçüsü ve edebi vardır. “Ben seviyorum” 
diyerek Rabbimiz'in muradına ve Resülullah Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem) sünnetine aykırı iş yapılamaz. Çünkü 
seven, sevdiğini üzmez. Onun hoşuna gitmeyecek işleri yap- 
maz. Yaparsa da çok pişman olur, üzülür. Kulun Rabbiyle iliş- 
kisi de böyledir. Kul, Rabb'inin sevdikleriyle meşgul olmayı 
sever. O'nu üzecek fiillerde bulunmaz, bulununca da çok üzü- 
lür ve özür diler. Bu özre “tövbe” denir. Demek ki seven sürek- 
li sevdiğinin hatırını, hoşluğunu, rızasını gözetir. Buna halel 
getirmekten çok korkar. İşte bu korku Allah için olduğunda 
buna “mahafetullah” denir. Bu, “marifetullah” ve “muhabbe- 
tullah”tan ayrılmaz. Yani Allah'ı bilmek ve Allah'ı sevmek ile 
Allah'tan korkmak iç içedir. Bu üçünün herhangi birinde veya 
ikisinde eksiğimiz varsa kulluğumuz da eksik demektir. 


Mevlâ bizi zatını hakkıyla sevenlerden, bilenlerden ve 


korkanlardan eylesin. Âmin. 
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ÂŞIK PAŞA: 
NEFİS VE AKLIN SAVAŞI 


Bu bölümde Âşık Paşa'nın irfan hazinesi olan bir şiirini ele 
alacağız. Asıl adı Ali olan Âşık Paşa, 1272 yılında Kırşehir'de 
doğdu. Aslen İran tarafından gelip Kırşehir'i vatan tutan bir 
ailedendir. Babası Muhlis Paşa, Baba İlyas'ın oğludur. Baba 
İlyas, Horasan'dan Anadolu'ya göç etmişti. Mutasavvıf ve fâ- 
zıl bir kimse olan Baba İlyas'ın müridlerinin çok olması dev- 
rin hükümdarı 2. Gıyâseddin Keyhusrev tarafından şüpheyle 
karşılandı. Baba İlyas, müridlerinden Baba İshak'ın başlattığı 
ayaklanma sebebi ile 1241 yılında şehid edildi. Oysa Baba İlyas 
bu ayaklanmaya karşıydı. Ancak Baba İshak'a ettiği nasihatler 
işe yaramadı. Sonunda müridine bedduada bulundu. Bu ayak- 
lanmaya daha çok hıristiyanlar katılmıştı. 


Âşık Paşa üç Selçuklu ve iki Osmanlı hükümdarı olmak 
üzere beş sultan devrinde yaşadı. Tahsiline Kırşehir'de devam 
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etti. Kayınpederi Şeyh Osman'ın derslerine katıldı. Osman 
Gazi'nin istiklalini ilanı sırasındaki törende bulundu. Kırşe- 
hir'in Osmanlı topraklarına katılmasına katkıda bulundu. Aç- 
tığı zâviyede halka irfan saçtı. Hacı Bektaş-ı Veli ile görüşüp 
sohbette bulundu. Kırşehir beyi tayin edildi. Mısır'a elçi gitti- 
ği, Anadolu Valisi Timurtaş Paşa'nın veziri olduğu rivayetleri 
de vardır. Oğlu Elvan Çelebi'dir. 1332'de Hakk'a yürüdü. Tür- 
besi Kırşehir'de bir tepededir. 


` Âşık Paşa veli, âşık ve ârif ve bir zattır. Bir tarikat şeyhidir. 
Künyesi; “sözün sultanı, imanın delili, meleküt denizlerinin 
gezgini, ceberüt dünyasının anahtarı, hakikat müşkillerinin 
çözücüsü, anlaşılması güç meselelerin çözeni, ilâhi hazinele- 
rin bilicisi Şeyh-i Hemedâni, veli-yi sultani Ali b. Muhlis b. 
Şeyh İlyas” şeklindedir. 


Âşık Paşa'nın başlıca, eseri Garibnâme adıyla bilinen bü- 
yük mesnevisidir. “Mesnevi” kelimesi “ikişer ikişer” anlamın- 
dan türetilmiştir. Çünkü kendi arasında kafiyeli iki mısradan 
oluşan beyitlerden müteşekkildir. Uzun şiirlerdir. Mesela Ga- 
ribnâme'de 11.000 civarında beyit vardır. “Mesnevi” denince 
aklımıza hemen Mevlânâ'nın büyük eseri gelir. Bunun sebebi, 
o eserin de mesnevi tarzında söylenmiş olmasıdır. 

Âşık Paşa'nın Garibnâme'sine “Divân-ı Âşık”, “Divân-ı 
Âşık Paşa”, “Maârifnâme” ve “Gencnâme” gibi adlar da veril- 
miştir. Garibnâme'de on bölüm ve her bölümde de on kıssa 
vardır. Bu eser Anadolu'da Türkçe irfan eserlerinin en önem- 
lilerinden biridir. Anadolu'ya tasavvuf nurları saçan eserler- 
dendir. Âşık Paşa eserinde bunu şöyle izah eder: 
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Gerçi kim söylendi bunda Türk dili 
İlla ma'lum oldı ma'ni menzili 


Türk diline kimesne bakmazıdı 
Türklere hergiz gönül akmazıdı 


Türk dahı bilmez idi ol dilleri 
İnce yoh ol ulu menzilleri 


Bu Garibnâme anın geldi dile 
Kim bu dil ehli dahı ma'ni bile 


Tâ ki mahrüm kalmaya Türkler dakı 
Türk dilinde anlayalar ol Hak'ı 


Garibnâme, Türkçe'nin en nadide ve kendine mahsus 
mesnevilerindendir. Yukarıda söylediğimiz gibi, toplamda 100 
bölümden oluşan eser, kişinin kendi özünü anlaması hususu- 
na odaklanmış bir eserdir. Âşık Paşa, birinci babda birliğin ve 
dirliğin hikmetini on bölümde güzel misallerle anlatır. İkinci 
babda ise ikileri anlatır. Kâinattaki ve insandaki yaratılışın özü- 
nü ve insanın kendisini tanımasını ve böylece Rabb'ini tanıya- 
cağını söyler. Konular bu şekilde her babın sayısı ile simetrik 
olarak devam eder. Çok tatlı ve akıcı bir dili vardır. Ne yazık ki 
kolaycılığa kaçarak akademik kalıplar içinde Yunus Emre haz- 
retlerinden etkilenmiştir gibi ifadelerle onun kıymetinin anla- 
şılmasının önüne duvarlar çekilmiştir. Âşık Paşa, Osmanlı'nın 
birlik ve dirlik ruhunu, irfan özünü; edebiyatımızın membaını, 
toplumumuzun mayasını geniş bir şekilde, muhallebi tadında 
anlatmayı başarmış ve üzerinden yedi asır geçmesine rağmen 
tazeliğini yitirmemiştir. Maalesef okumayan, okumak için se- 
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bat göstermeyen bir milletiz. Bu durumda da Âşık Paşa'yı an- 
lamak, onun gürül gürül akan mesnevisinin hazine olduğunu 
farketmek, ancak tesadüflerle mümkün oluyor. Garibnâme, 
Türk edebiyatının şaheserlerindendir. Tam manasıyla bir irfan 
kitabıdır. Yunus Emre'nin yahut daha başka zatların kısaca ifa- 
de ettiklerini, uzunca izah etmiş, anlaşılır hale getirmiştir. Kâi- 
natın, insanın ve tasavvufun özünü güzelce, anlayabilceğimiz 
şekilde izah etmiştir. 


Biz bu yazıda Âşık Paşa hazretlerinin ibretlerle, hikmetler- 
le dolu Garibnâme'sinin “ikinci babın dokuzuncu destanı”nı ele 
alıyoruz. Bu bölümün başlığı şöyledir: “Beyân ider ki vücüd-ı 
Âdemi bir şehristâna benzer. Ve akıl ve nefs anda iş bitiricidir- 
ler. Ve gönül Hak hazinesidir. Âzâyı ibâdete dâvet kılarlar.” 
Yani “İnsan vücudu bir şehre benzer. Akıl ve nefis orada iş bi- 
tiricilerdir. Gönül ise Hak hazinesidir. Akıl ve gönül vücudun 
âzalarını Allah'a kulluğa davet ederler.” Demek ki bu güzel şiir 
dört kavram üzerinde duruyor: vücut, akıl, nefis, gönül... 


Âşık Paşa, âdemoğlunun vücudunun bir şehre benzediğin- 
den bahsediyor. “Vücut”, “varlık” demektir. Arapça “bulmak” 
anlamındaki “vecede” kökünden gelen bu kelimenin anlamı 
“var oluş, yoktan var olma ve hazır bulma”dır. “Bir şeyin varlığı- 
nı bulmak” demektir. Bazı âyetlerde “Allah'ın bulması” şeklin- 
de ifade edilen hakikat ise Allah'ın eşyaya, yani şeylere “varlık 
imkânı vermesi”dir. O halde “vecd” veya “vecde gelmek”, yani 
“coşkunluk” da Allah'ı bulma anındaki duygudur. Aynı kökten 
gelen “vicdan,” “mevcut” ve “icat” kelimeleri de vardır. 


ı Âşık Paşa ile ilgili bilgiler ve şiirin metni şu eserden alınmıştır: Kemal 
Yavuz (haz.), Garibnâme, İstanbul 2000. 
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Vücudu bir şehre benzetme örnekleri çoktur. Buna güzel 
bir örnek Hacı Bayram-ı Veli hazretleridir. Onun meşhur nut- 
kundan: 


Çalabım bir şâr yaratmış 
İki cihân âresinde 
Bakıcak didâr görünür 
Ol şârın kenâresinde 


Nâgehân ol şâra vardum 
Ol şârı yapılur gördüm 
Ben dahi bile yapıldum 
Taş ü toprak âresinde 


Ol şârdan oklar atılur 
Gelür ciğere batılur 
Ârifler sözü satılur 

Ol şârın bâzâresinde 


Şâkirdleri taş yonarlar 
Yonup üstâda sunarlar 
Çalabun ismin anarlar 
Ol taşun her pâresinde 


Bu sözü ârifler anlar 
Câhiller bilmeyüp tanlar 
Hacı Bayrâm kendi banlar 
Ol şârın menâresinde 
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Yunus da şöyle terennüm eder: 


Bu vücüdum şehrine 
Bir dem giresim gelir 
İçindeki sultânın 
Yüzün göresim gelir 


İşitirim sözünü 
Göremezim yüzünü 
Yüzünü görmekliğe 
Cânım veresim gelir 


Mâşüka halvetinin 
Yedi kapısı vardır 
O kapıdan içeri 
Seyrân edesim gelir 


Her kapıda bir kişi 
Yüz bin çerisi vardır 
Aşk kılıcın kuşanıp 
Cümle kırasım gelir 


Erenlerin sohbeti 
Arttırır mârifeti 
Bi-dertleri sohbetten 
Her dem süresim gelir 


Leylâ vü Mecnün benim 
Şeydâ-yı Rahmân benim 
Leylâ yüzün görmeğe 
Mecnün olasım gelir 
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Dost oldu bize mihmân 
Bunca yıl bunca zaman 
Gerçek İsmâil gibi 
Kurbân olasım gelir 


Erenlerin nazarı 
Toprağı gevher eyler 
Erenler kademinde 
Toprak olasım gelir 


Yârimden elçi gelir 
Cânımdan ulak diler 
Merkep sırtından inip 
Yayan varasım gelir 


Miskin Yünus'un nefsi 
Dört tabiat içinde 
Aşk ile cân sırrına 
Pinhân varasım gelir 


Bu bölümde Âşık Paşa'nın Garibnâme'sinden aldığımız 
kısım “kendilik” bahsi üzerinedir. Bu kısmı özellikle seçtik, 
zira iki asırdır kaybettiğimiz şey kendiliktir, yani kulluktur. 
Müslümanlar olarak iki asırdır yanlış bir görüşle, yanlış bir 
yolda, yanlış bir yöne doğru gidiyoruz. Gücümüzü kaybettiği- 
miz için zelil vaziyette olduğumuzu sanıyoruz. Oysa biz dincisi 
dinsizi, Batıcısı Doğucusu kendimizi kaybettik. Yani kulluğu 
her işte gözetmeyi, ahlâkı üstün tutmayı, kulun özgünlüğünü 
kaybettik. Bu şiir; gerek tek başımıza gerekse toplum olarak 
kendimiz olmamız, adam olmamız, gerçek kul olmamız için 


79 


ihtiyacımız olan ölmez hikmetlerle dolu. Çünkü Âşık Paşa sa- 
dece âlim ve ârif değil, kendisi olan, adam olan, gerçek kul olan 


bir kişi. Ondan öğreneceğimiz çok şey var. 


Burada şunu vurgulayalım. Okumada biraz zorluk çeke- 
ceğinizi bilmemize rağmen şiirin orijinal metnine müdahale 
etmedik, nutkun sesi de nefesi de sekteye uğramasın diye... Bu 
uzun şiir o dönemin lehçesiyle yazılmıştır. Bugün bazı kelime- 
leri hiç bilmiyoruz, bazılarının ise telaffuzu farklıdır. Mesela 
bugün “hani” dediğimiz kelime “kanı”, “dolu” ise “tolu” olarak 
geçiyor. Böyle söylenişi asırlar içinde değişen veya son bir asır- 
da sistemli bir şekilde değiştirilen birçok kelimeyi rahatlıkla 
tahmin edebilirsiniz. Ama bilmediğiniz kelimeler de olabilir. 
Yeri geldikçe bilinmeyen kelimeleri şerhimizde izah edeceğiz. 


Aşağıdaki metinde belki daha evvel görmediğiniz iki özel 
işaret var: “ñ” ve “““, Hemen bu ikisini açıklayalım. Mesela 
şiirin ilk beyitlerinde “kendünüf” kelimesi geçiyor. Burada 
gördüğümüz “ñ” harfi bugün Anadolu'nun büyük bir kısmında 
konuşma dilinde var ama alfabemizde yok. Bu genizden gelen 
“n” sesidir. Bildiğiniz gibi özellikle kırsal yörelerdeki Türkçe'de 
“nereden geliyorsun” denmez, “nirden geliyong” denir. İşte bu 
“ng” sesinin yazımdaki karşılığı bu “ñ” harfidir. Ayrıca şiirde 
“ilm” kelimesinin yazımında olduğu gibi Arapça'ya mahsus 
“ayn” harfi “““ işaretiyle gösterilir. 


Bugün Osmanlı alfabesini bilseydik bu metnin Osmanlıca 
yazımı ile ilgili böyle açıklamalara gerek kalmayacaktı. Kendi 
dilimizden, yani kendimizden ne kadar uzaklaştırıldığımızı 


buradan da anlayabilirsiniz. 
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Şiir, fâilâtün fâilâtün fâilün aruz kalıbıyla yazılmıştır. Bu 
kalıba mahsus ritmi ve müziği şiiri okudukça daha iyi hisse- 
deceksiniz. 


Önce Garibnâme'nin üzerinde tefekkür edeceğimiz kıs- 
mın tamamını sunalım. Sonra bu ummanın içindeki cevherle- 
ri birer birer keşfetmeye çalışacağız. 


Kanı ol kim kendüzinden “ilm okır 
Gelsün eydüfi ger ganidür ger fakir 


Okılum bu mektebüri ilmin bile 
‘Âlim oldur kendünüñ ilmin bile 


Kendü ilmin her ki bildi mutlaka 
Kendüzinden yol açıldı ol Hak'a 


Kendüden ol Hazret'e çün buldı yol 
Seyr ider her dem-be-dem ol yoldan ol 


Ol kişi çün kendüden aldı haber 
Ol haberden iş tuyıldı mu'teber 


Gördi kendü cismini bir şehr ulu 
Her ne kim âlemde var anda tolu 


Küfr ü dîn ü fisk u tâ'at hayr u şer 
İşlenür bu şehr içinde her hüner 
Şehr içinde her işüri issi mukim 
Her birisi bir işi dutmış 'azim 
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Her biri hoşnüd u râzı işine 
Diüle imdi kendü kimdür işi ne 
Şehr içinde vardur iki tahtgâh 


Her birinde oturur bir pâdişâh 


Bunlar iksi birbirine yagıdur 
Birbirinüni tedbirini tagıdur 

Hiç biri birne muti'olmaz bular 
Andan olur gökçek ü çirkin hular 
Ol iki sultândur âhir iy kişi 

Şehr içinde işleden her bir işi 


Gerçi bunda Hak koyupdur bunları 
Bunlar okır lik her efsünları 


Cümle a'zâ bunlaruñ hükmindedür 
Gerçi kim hak emri birle zindedür 
İşid imdi her birinüi adı ne 

Kim iresin sen bu sözün dâdına 


Birinüñ adı 'akıldur iy safâ 
Kim anuñla durdı şer-i Mustafâ 


Birinün adı nedür: nefs ü hevâ 
Kim 'akıl hükmini ol dutmaz revâ 


Var bularufi her birinün leşkeri 
Birbirine viribir her dem çeri 
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‘Akl urupdur cân içinde tahtını 
Cem‘ idüpdür leşkerüni nig bahtını 


Cism içinde nefs taht urmış-durur 
Leşkerüfi müfsidlerin dirmiş-durur 


Bu iki leşker durupdur saff saff 
Birbirisiyle kılur her dem mesaff 


Dinle imdi adını ol leşkerüi 
Gör bulardan kankısıdur leşkerüñ 


Dün ü gündüz kankısıyla bilesin 
Uşbu sözden kendüzünü bilesin 


“İlm ü ibret tâ'at u zikr ü safâ 
Berkidüpdür akl-ıla 'ahd ü vefâ 


Hulk uimân u kanâ'at kamusı 
‘Akla berkinmiş bularufi nâmusı 


Hem riyâzet hem kerem ihlâsıla 
Düzilüpdür 'aklıla dün gün bile 


Hem mahabbet hem hayâ hem dogrulık 
“Akl-ıla bunlarda yokdur ayrulık 


Uşbulardur leşkeri 'akluri i yâr 
Bunlara befizer dahı her ne ki var 


Vardurur nefsüri dahı leşkerleri 
Eydeyüm kim kimdür ol leşker eri 
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Kibr ü kine fisk u inkâr u riyâ 
Nefs ile bunlar diler ‘aklı sıya 


Buhl u zerk u haşm u cehl ü hem hased 
Dün ü gün nefse kılur bunlar meded 


Hem küfür hem mekr ü hîlet hem gazab 
Nefse bunlar yâr olupdur rûz ü şeb 


Hem hevâ hem fil ü fitne hem nifâk 
Berkidüpdür nefs-ile key ittifâk 


Uşbulardur nefse iş ü yârısa 
Bunlara befizer dahı ne varısa 


Sohbeti dün gün bularuñ nefs ile 
Ya'ni ceng itmek dilerler 'aklıla 


Cân içinde bu ‘akıl dutmış makâm 
Leşkeri birle durur anda müdâm 


Cism içinde hem bu nefsüfi menzili 
Leşkeriyle dün gün anda mahfili 


Bunlar iksi birbirine diş biler 
Birbirinüfi hükmini basmak diler 
Bu ikinüni orta yirinde gönül 
Dartışurlar kim kılarlar anı kul 

Bu gönül mülkin bular dutmak diler 


Anda genc vardur anı utmak diler 
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Geh basar nefsi 'akıl serleşkeri 
Ten tagından dagıdur bir bir eri 


Geh basar 'aklı bu nefs eyler zelil 
Leşkeri 'akluri olur hôr u hacil 


Nefs sınuksa sıgınur ten tagına 
Bu 'akıl sınsa girer cân bâgına 


Cism içinde her biri bu azalar 
Nefs içün key kal'alardur kal'alar 


Çün 'akıl nefsi yiñe vü nefs sına 
Varur anda sıgınur kal'asına 


Cânda vardur 'akl içün key tahtgâh 
Kim 'akıl her dem afia getrür penâh 


Bu 'akil sınsa girür ol tahtına 
Meşgul olur kendü kendü vaktına 


Ol anı yurd idinüpdür ol anı 
Bunlar işler hayrıla şer olanı 


Orta yirde bu gönül bir noktadur 
Hiç kimesne bilemez kim bu nedür 


Geh yönin 'akla dutar tâ'at kopar 
Cümle a'zâ kul olur Hakk'a tapar 


Geh yönin nefse döner işler fesâd 
Cümle hayr işler olur anda kesâd 
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Kalb anufiçun didi aña ulular 
Kim bu şahsı hayra şerre ol ular 


İkiyüzlü oldugıyçun adı kalb 
Altına bakır katıldı oldı kalb 


Bu gönül pes bir yire uysa gerek 
Kim ola ol 'akl u nefsden yigirek 


“Aklı Hakk'a döndüre iş duydura 
Leşkeriyle nefsi akla uydura 


Kim-durur ol evliyâdur evliyâ 
“Akl u nefsi bunlar iltür Mevlâ'ya 
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Ger Hak'a nefsüñ boyın virmez ise 
‘Akluñ eli nefsüñe irmez ise 


Dut ulular etegin iste meded 
Kuvvet ire saña andan bi-'aded 


Nefsünü ol duta ura demüre 
Sanma kim nefs anda ayruk dem ura 


Tevbedür bu nefs ayagında demür 
Tevbelü nefs oldı kul kamu ömür 


Her kimüfi kim nefsi tevbe kılmadı 
Eyle bil kim ol imana gelmedi 
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Evliyâdur nefse imân ögreden 
Yohsa kâfir yurdi olur bu beden 


Çün fesâd iş aldı her bir â'zayı 
Sanki kâfir dutdı cümle kal'ayı 


Kaldı 'akl ol kal'ada oldı zebün 
Mahbüs oldı cân dahı kaldı zebün 


Çün bu nefse tevbe virdi ol veli 
Külli dartıldı fesâddan nefs eli 


Kaldı tende mahbüs u hôr u zelil 
Fâsıka hak tevbeyi kılsun delil 


“Akl oturdı tahtına işler işin 
Meşgul oldı tâ'ata yazın kışın 


Yandı imân orta yirde şem'olup 


Allah emri yöresinde cem‘ olup 
İZE iun İZ SESİ 


Orta yirden gitdi ol fısk u fesâd 
Maul oldı nefs işi kaldı kesâd 


Her kimün kim nefsi böyle oldısa 
Evliyâ önünde tevbe kıldısa 


Pes müsülmân oldı nefsi mutlaka 
Dünyayı terk eyledi döndi Hak'a 
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SE liz kok YES a İNAL BN, 
İyi 


Yoksa dek adı müsülmândur hemin 
Mülki çün küfr aldı göster kanı din 


Bu kadar söz tapdur âhir âkile 
Her ki 'âkılsa bile kim ne kıla 


Devlet anuñ kim günâhdan arına 


İnana ol ulular ikrârına 


Göğli vü “aklı döne Hak'dan yara 
Mahküm olup kul ola nefsi aña 


Cümle varlık Hazret'e âşık ola 
Hak cemâlin görmege lâyık ola 


Lâcerem Hak'dan bula her dem meded 


Bi-şümâr u bi-hisâb u bi-'aded 


Âşık uşbu ögüdi ilkin sen al 
Bu ögütden olmasun göñlüñ melâl 


Sen bu 'ilmi kendü cismüñde okı 
Ger buşup kakır-ısafi nefse kakı 


Kendüzin bilmekdür âhir marifet 


Kendü hâlin bilmemekdür ma'siyet 
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Her ki bildi kendüyi bildi Hak” 
Kendüzinde ol kişi buldı Hak'ı 


Kendüzinden kendüye açıldı yol 


Hakk'a ograr kançaru kim varsa ol 


İy “Âşık sen kendü nefsün yatlu gör 


Hak Çalab'uri rahmetini bulıgör 


İy Hudâyâ! Togru yoldan ırmagıl 


Rahmetüriden sen bizi ayırmagıl 


Şimdi Âşık Paşa'nın bu her biri inci kıymetinde olan söz- 


lerini keşfetmeye başlayalım: 


Kanı ol kim kendüzinden ilm okır 


Gelsün eydüñ ger ganidür ger fakir 


“Kendisindeki ilmi okuyan her kim ise, fakir de zengin de 


olsa herkes gelsin o kişiyi dinlesin.” 


Elbette kişi kendini bilmeden varlığı, âlemi, hayatı bi- 


lemez. Tasavvuf dediğimiz belki de insanı sadece bu gerçeğe 


uyandırmak demektir. Bu sözden Âşık Paşa ile hemen hemen 


aynı dönemde yaşamış olan Yunus hazretlerine yol çıkar: 


Sen kendin bilmezsin 


Ya nice okumaktır? 
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Başka bir âşık olan Muhyiddin Abdal da kendini bilmeyi 


ve kendini bulmayı şöyle ifade etmiş: 


İnsan insan derler idi 
İnsan nedir şimdi bildim 

. Cân cân deyu söylerlerdi 
Ben cân nedir şimdi bildim 


Kendüzünde buldu bulan 
Bulmadı taşrada kalan 
Müminin kalbinde olan 
İman nedir şimdi bildim 


Takvâ ehlinin sattığı 
Müminlerin ok attığı 
Münkirlerin şekk ettiği 
Güman nedir şimdi bildim 


Bir kılı kırk yardıkları 
Birin köprü kurdukları 
Erenler gösterdikleri 
Erkân nedir şimdi bildim 


Sıfât ile zât olmuşum 

Kadr ile berat olmuşum 
Hak ile vuslat olmuşum 
Mihmân nedir şimdi bildim 


90 


Muhyiddin eydür Hak Kâdir 
Görünür her şeyde hâzır 
Ayân nedir pinhân nedir 
Nişân nedir şimdi bildim 


Âşık Paşa'nın nasihati bizim için, herkes için, her yer ve 
devir için geçerlidir: “Gel de şunu bunu, unvanından başka 
bir şey olmayanı, kuvvetiyle, şöhretiyle ayakta duranı değil, 
kendilik ilmine sahip kişiyi dinle.” Bu nasihate bugün çok ih- 
tiyacımız var. Başımdan geçen bir olayı anlatayım... 


Uzun yıllar evvel şimdi merhum olmuş olan bir ağabeyim 
ile bir düğün için İstanbul'a gelmiştik. Düğünü lüks bir yer- 
de yapıyorlardı. Gelin bir milletvekilinin kızı idi. Etraf eski ve 
yeni siyasetçi, bürokrat kaynıyordu. Neyse, o ağabeyim ile bir 
masaya oturduk. O ara bir kaynaşma oldu, millet oturduğu 
masalardan fırlayıp baş taraftaki bir masaya doğru koşuştur- 
du. Ne oluyor diye baktım. Meğer o dönem bir partinin ba- 
şında olan biri gelmiş, herkes onu görmek ve ona görünmek 
için masasına hücum etmişti. Yan masamıza baktım. Orada 
da kimse kalmamıştı hepsi o siyasinin etrafına toplanmıştı. 
Yanımızdaki masada sakallı, başında takkesi olan, üzerinde 
uzun bir pardösüsü olan bir zat tek başına oturuyordu. Ha- 
linden ve yüzündeki nurdan farklı biri olduğu anlaşılıyordu. 
Kim olduğunu merak ettim. Merhum ağabeyime döndüm, o 
zatı tanıyıp tanımadığını sordum. O bana, bu zatın meşhur bir 
din âlimi olduğunu söyledi. O zatın ismini biliyordum, kitap- 
larını okumuştum. Hemen ayağa fırladım, yanına gittim. Elini 
öpmek istedim, vermedi. Elimi tuttu ve bana, “Siz kimsiniz?” 
diye sordu. Adımı söyledim ve ekledim: “Siz Allah'ın ilmini 
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tahsil etmiş bir kişisiniz. Burada asıl hürmet görmesi gereken 
sizsiniz. Fakat bakın herkes, işi sadece bir oy almak için gece 
gündüz manevra yapmak olan o siyasetçiye koştu. Dünya ehli, 
dünya ehline itibar gösteriyor. Ben ise itibarı gerçek sahibine 
vermeye geldim.” O âlim zat çok duygulandı, bana dua etti. 
Selâm verip yerime döndüm. 


Âşık Paşa burada başka bir şey daha söylüyor. Kişinin ilmi- 
ni vermesi esastır. Oysa bu hususta Osmanlı'nın son zamanın- 
daki bazı üstatlar pek cimri davrandılar. Kendi biriktirdikleri 
ilmi, belgeleri, bilgileri kimseye vermemeyi fazilet sayarlardı. 
Elbette ilmi de talep edene, layık olana vermek gerekir. Ama 
bunu kimseye vermemek olarak anlamak yanlıştır. Bugün hâlâ 
böyle vermede cimri olanlar çoktur. Oysa nefsin oyunlarından 
biri de budur. Halbuki Allah cömerttir, cömert olanı sever. Kişi 
parasından, mülkünden verdiği gibi tebessümünden, güzel söz- 
lerinden ve ilminden de insanlara vermeyi öğrenmelidir. Evet, 
“öğrenmelidir.” Zira nefis cömertliğin her çeşidine kapalıdır. 
Onu açılmaya zorlamak gerekir. 


İnsana nefsi, nefsani hali “doğal” hal gibi takdim eder. 
“Ne yapayım ben buyum”, “karakterim böyle” gibi laflar nefsi 
örtmek içindir. Bu, fertler kadar toplumlar için de geçerlidir. 
Batılı küfür düzeninin iki asırdır bütün dünyaya yaptığı pro- 
paganda da budur. Bâtıl düzenlerini “doğal”, yani “olması ge- 
reken”, “insani” bir düzen gibi sunarlar. Bunu yaparken bazı 
hakikatleri yarım olarak kullanırlar. Böylece kapkaranlık nef- 
sani niyet, kavram, eylem ve düzenlerine doğruluk hissi verir- 
ler. Müslümanların zokayı yutmasının sebebi de budur. Batılı 
“bilim” deyince “ilim”, “felsefe” deyince “tefekkür”, “parla- 
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mento” deyince “şüra” anlayarak hem maddi devletlerini hem 
manevi safiyetlerini kaybettiler. 


O yüzden bugün “ilim” dediğimizde bazılarının aklına 
Kur'an ve Sünnet'teki, salihlerin geleneğindeki ilim değil, 
bilim geliyor. Biri imana, diğeri küfre dayansa bile itibar Ba- 
tılı bilime ve kavramlara oluyor. Gariptir, biz bu çarpılmaya 
dikkat çekip asli kavramları ihya etmeye davet ettikçe en çok 
gocunanlar ise dindar görünenler oluyor. Oysa ilim belirli bir 
usul ile elde edilir. Bu usul nebevidir, yani Resülullah Efendi- 
miz'den [sallallahu aleyhi vesellem) gelir. Sadece okumak da yet- 
mez. Ahlâk ilk şarttır. Bir insan çok bilgili olsa ama ahlâksız 
olsa ona itibar edilmez. Bilimde ise ahlâk şartı yoktur. Belirli 
fakültelerde okumak, diploma sahibi olmak, belirli sürede be- 
lirli çalışmalar yapmak yeterlidir. Aynı şekilde bugün nebevi 
usule sahip olmayan ama “din” öğrettiğini iddia eden İlâhi- 
yat'ta okumakla kimse “âlim” olamaz. Peygamber Efendi- 
miz'in [sallallahu aleyhi vesellem) vârisi olma şerefini kazanamaz. 
Bu fakültelerde okuyanların bir yandan mutlaka gerçek ilim 
ehlinden de okumaları gerekir. 


Okılum bu mektebün ilmin bile 
“Âlim oldur kendünüñ 'ilmin bile 


“Bu mektebin ilmini okuyalım. Zaten âlim diye kendinin 
ilmini bilene denir.” 


Evet, o halde biz de bu mektebin ilmini okuyalım. Hangi 
mektep? Kendilik mektebi... Çünkü âlim denen kişi kendini 
bilen, kendinden haberdar olan, kendisi olan kişidir. Ente- 
lektüel, aydın, münevver, akademisyen, araştırmacı yazar 
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olmakla olmaz. Bugün her bilgiden bahsediyoruz. Bitcoinden 
tutun “Robotlar toplumu ele geçirecek mi?” sualine kadar... 
Fakat maalesef kendisi olmak, kendindeki değeri anlamak ve 
yaşatmak noktasında merak eden pek yok. Oysa en çok ihtiyaç 
duyduğumuz bilgiden ziyade bilinçtir. Bilgi ancak bilince hiz- 
met ederse güzeldir. Ama bilince değil, benliğe destek olursa 
büyük yüktür. Yunus da öyle söylemez mi? 


Okumaktan murâd ne 
Kişi hakkı bilmektir 
Çün okudun bilmezsin 
Ha bir kuru ekmektir 


Okudum bildim deme 
Çok taât kıldım deme 
Eğer Hak bilmez isen 
Abes yere gelmektir 


Evet, Hz. Peygamber'in [sallallahu aleyhi vesellem), “Fayda- 
sız ilimden Allah'a sığınırım” dediği ilim, kişinin Allah rızası 
hârici hedefler için elde ettiği bilgilerdir. İsterse Kur'an ilim- 
leri olsun, kişi Hakk'ı unutursa elde ettiği sadece kayıptır. İşte 
bunlar “abes yere” gelenlerdir. Mevlâmız bizi “abes yere ge- 


lenler”den uzak eylesin. 

Tamam, kendimizi bilmeliyiz, ama nasıl? Âşık Paşa ken- 
dini bilmenin yolunu da bize tarif ediyor: 

Kendü 'ilmin her ki bildi mutlaka 

Kendüzinden yol açıldı ol Hak'a 
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Kendüden ol Hazret'e çün buldı yol 
Seyr ider her dem-be-dem ol yoldan ol 


Ol kişi çün kendüden aldı haber 
Ol haberden iş tuyıldı mu'teber 


“Kendi ilmini bilenden mutlaka Allah'a yol açılır. Bu yol- 
dan her an Hakk'ın tecellilerini seyreder. Kendinden haber- 
dar olanın haberi de yani bildirdikleri de muteber olur.” 


Kim kendi ilmini bilirse kendisinden Allah'a yol açılır. 
Allah'a yol açılınca o yoldan her şeyin aslını görmeye başlar. 
Kendisinden, aslından, özünden, mayasından, yapısından, ta- 
pusundan haberdar olan kişi elbette marifete, irfana erişmiş 
demektir. O mertebede hikmet, ayne'l yakin, basiret, feraset 
ve dirayet beraber bulunur. Yani kişi kendini bildikçe Rabb'i- 
ni bilir, Rabb'ini bildikçe kendini bilir. Bu biliş ile de âlemde- 
ki canlı cansız her varlığın hakikatini kavrar. Bu biliş, kitap 
okumakla, ders görmekle, okula gitmekle, imtihan olmakla 
elde edilen bilgi değildir. Kişi aslına döndükçe âlemin aslına 
da bağlanır. O zaman olaylar, kişiler, süreçler, tabiat, bilgi, ce- 
halet, kuvvet, zaaf bütün her şeyin aslını kavrar. Bu can ile 
kavramaktır. Bu nefsini sıyırarak bilmektir. Onun için her şe- 
yin özünü görmeye başlayan kişi bilmişlik taslamaz, ilimden 
doğan kibre pâye vermez. 


Bu yol açılan kişi yeni bildiğini yapmaya azami gayret eder. 
Çünkü her biliş bir yakınlaşmadır. Allah'a yaklaştıkça dost- 
luğu ve korkusu artar. Çünkü kişinin sevdikçe tanıması ama 
aynı zamanda kaybetme korkusu da artar. Yani muhabbet ve 
mahafet birlikte kişinin amelini belirler. Resülullah Efendimiz 
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(sallallahu aleyhi vesellem) buyurdu: “Kim bildiğiyle amel ederse Al- 
lah ona bilmediklerini öğretir.” Kişi kendi özüne, yani fıtratına, 
imanına yaklaştıkça bilgisi anbean artar. Allah Teâlâ, Alâk süre- 
sinde buyurur: “O insana bilmediği şeyleri öğretti.” 


Burada Âşık Paşa hazretleri “şehir” mazmununa geçiyor. 
Kişinin kendi varlığı bir şehir gibidir. 


Gördi kendü cismini bir şehr ulu 
Her ne kim âlemde var anda tolu 


Küfr ü dîn ü fısk u tâ'at hayr u şer 
İşlenür bu şehr içinde her hüner 


“Kendi varlığını büyük bir şehir olarak gördü. O şehirde 
âlemde mevcut olan her şey vardır. Küfür, din, fısk, ibadet, 
hayır ve şer o şehirdedir ve her iş burada işlenir.” 


Bu beyitlerde insan bir şehre benzetiliyor. Daha önce de 
değindik, bu âriflerin sık kullandığı bir benzetmedir. Evet, bir 
şehirde nasıl çok çeşitli insanlar, işler, meslekler varsa bizim 
varlığımızda da her şey var: küfür, din, fısk, ibadet, hayır ve 
şer... İnsan içinde çok farklı kişileri, inançları, tarzları, işle- 
ri barındıran bir şehir gibidir. Bir şehir aynı anda çok farklı 
şehirleri içinde barındırır. İnsan da öyledir. Aynı anda içinde 
hem melek hem şeytan hem iyilik hem kötülük yaşar. Mev- 
lânâ hazretleri (kuddise sırruhüJ şöyle söyler: “Bu nasıl iştir ki 
şeytan ve melek aynı bedende buluşmuş. İnsanın bedeni bir 
hamur teknesi kadardır ama ruhu kâinata sığmaz.” 


Bu işler var diye hepsi normal veya hak olmuyor. İmtiha- 
nımız iyi ve kötüyü ayırt etmek. Çoğu kere kötülük moda olsa 
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da güç ve itibar getirse de... Zaten her insan niyetiyle ve gayre- 
tiyle sürekli bir tercih içindedir. Kişi neyi tercih ediyorsa odur. 
Mevlânâ hazretleri (kuddise sırruhü) şöyle der: “Kimse taşa, “Geç 
geldin’ veya, ‘Ey sopa sen bana niçin vurdun? demez. Ey ya- 
kası temiz kişi! Emir, nehiy, öfke, takdir ve ayıplama ancak 
tercih eden içindir.” 


Zannımızca Fâtiha'da buyrulan “Rabbü'l-âlemin” ibare- 
sindeki “âlemler” sadece gökyüzünde, yeryüzünde mevcut olan 
tabakalar, cisimler değildir. Belki onlardan da büyük olan insa- 
nın içinde her biri bir âlem olan hallerdir. Bu haller çok fazladır. 
Kimi insanı ferahlatır, kimi daraltır. Kimi ümitvar eyler, kimi ise 
kötümser... Nasıl dış âlemlerde sürekli bir tebdilat, yani değişim 
varsa, bizim iç varlığımızda da âlemler sürekli değişir. Hatta mü- 
zikteki makamlar bu iç âlemlerin ses ile ifadesidir. 


Kalp pek yücedir. Nasıl olmasın ki yüce Mevlâ şöyle bu- 
yuruyor: “Ben hiçbir şeye sığmadım. Mümin kulumun kalbi- 
ne sığdım.” Bunun için büyük Nakşi ârifi Abdurrahman Tâhi 
hazretleri (kuddise sırruhâ) şöyle demiş: “Arşa, kalbe bağlı ol- 
duğu için ‘arş denmiştir. Asıl arş ise kalptir.” “Arş” kelime- 
sinin sözlük anlamı “yükseklik, yüksek yer ve yüksek şey”dir. 
Bu bağlamda “tavan, ev, çadır” ve “ayağın parmaklara doğru 
uzanan tümsek kısmı”na da “arş” denmiştir. Kur'an ve hadis- 
te ise “ilâhi hükümranlık” ve “taht” anlamında kullanılmıştır. 
Demek ki Rabbimiz'in hükümranlığının merkezi de kalptir. O 
yüzden kendi kalbimize ve her kalbe dikkat etmeliyiz. 


Nasıl arş insanda ise, âlemdeki her unsur, her cevher, her 
çelişki ve her uyum da insanda mevcuttur. İnsan âlem-i sugra 
yani küçük âlem değildir, âlem-i kübradır, yani büyük âlemdir. 
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Çünkü Lokman süresinde 20. âyette Rabbimiz buyurur: “Gör- 
mez misiniz ki; Allah, göklerde olanları da yerde olanları da 
size müsahhar kılmıştır.” Çünkü bütün âlem, Resülullah Efen- 
dimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) yani gerçek insanın şahsında 
insan için yaratılmıştır. İnsan en şerefli varlıktır. İnsanın im- 
tihanı ise Allah'ın kendisine verdiği bu hilafeti, hükümranlığı, 
kuvveti, nimetleri, cevherleri hep Allah yolunda kullanmaktır. 


Her cevher, her çelişki, iyilik ve kötülük insanda mev- 
cuttur. Küfür dediğimiz de herkeste vardır. Çünkü küfrün 
merkezi olan nefis herkeste vardır. Nefis ise kişiyi Allah'tan 
uzaklaştırmaya çalışır. Allah'a bağlanan kul, nefsine kapılma- 
maya çalışır, zira imanı tercih etmiştir. O yüzden küfre asla 
pâye vermez. Kul varlığını Allah'a bağladığı müddetçe O'nu 
görmezden gelme ve inkâr o varlıkta yer tutamaz. 


Herkeste Firavunlaşma tehlikesi vardır. Çünkü Firavun 
nefsaniyetin ve küfrün timsalidir. Yani “ben” demekten “ben- 
lik” derekesine, oradan da “bencillik” ve nihayet “ben-tapkın- 
lığı” derekesine düşmüştür. Bu derekeler arası düşüş nefse yer 
verdiği, müsaade ettiği, giderek ona râm olduğu içindir. Bura- 
da “dereke” diyoruz, “derece” demiyoruz. Çünkü “derece” diye 
olumlu, “dereke” diye olumsuz aşamalara denir. 


Kulda hem iyilik hem kötülük kabiliyeti vardır. Bunu 
mümkün kılan iki kaynak da ondadır. Yani meleklik ile iblis- 
lik... Mesele tercih meselesidir. Mevlânâ hazretlerinin söyle- 
diği gibi: “Öyleyse melek ve şeytan, tercih damarlarını hare- 
kete geçirmek için sunucudur. Kısaca, hem sunucu şeytan ve 
hem ruh ile melek, tercihin bulunduğunun delilidir.” 
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Küfrün tohumu nefistir. O tohumu besleyip bakıp bü- 
yüten mazallah sonunda kâfir olabilir. Abdurrahman Tâhi 
hazretleri (kuddise sırruhâ) şöyle buyuruyor: “İnsan her zaman 
nefsin hile ve şerrine düşmekten çekinmelidir. Çünkü nefis 
insanı her zaman helâke sürüklemek ister. Bu halinden bir an 
dahi geri durmaz.” 


Firavun da öyle idi. Bir sabah kalkıp,“Ben kendime ilâh 
diyeyim” demedi. Bu sapkınlığa ulaşması aşama aşama oldu. 
Ama her aşamada nefsi ona düştüğü çukuru güzel gösterdi. 
Çünkü nefis kendini böyle gizler. Güzellik öyle bir cazibedir ki 
nefis bile insanı ancak güzellik zannı ile aldatır. Nefis herkeste 
var ise o zaman herkeste Firavunluk tehlikesi var demektir. O 
halde Mevlâmız'dan bir an bile gafil olmamak gerekir. Çünkü 
gaflet sürekli ve istikrarlı hale geldiğinde küfre bile dönüşebilir. 


Bu gaflet kişilerde olduğu gibi toplumlarda da böyle ya- 
yılır. Toplumların gaflete düşmeleri o toplumu oluşturan 
kişilerin gaflete düşmelerine dayanır. Fakat gafletin toplum- 
sallaşmasında bir ek mekanizma işler. O da fertlerin yanlışa, 
harama, zulme, sapkınlığa karşı ses çıkarmaması ve razı ol- 
masıdır. Birçok kavim bundan dolayı toptan helâk olmuştur. 
Çünkü “emir bi'l-ma'rüf ve nehiy ani'l münker”, yani doğruyu 
tutmak ve yanlıştan sakındırmak her kişiye farzdır. Bireyler 
bunu yapmadıkça yanlışlar, zulümler, sapkınlıklar ve giderek 
gaflet toplumun standardı haline gelir. Rabbimiz Zuhruf sü- 
resinin 54. âyetinde buyurur: “Firavun kavmini küçümsedi. 
Onlar da ona itaat ettiler. Çünkü onlar fâsık bir kavimdi. 
Nihayet bizi gazaplandırdıkları zaman onlardan intikam al- 
dık. Hepsini suda boğduk.” 


99 


Toplumun yoldan çıkmasının göstergeleri gerek davra- 
nışları gerek sözleridir. Mesela bir toplumda “bana ne” sözü 
herkesin, her yerde, her an sözü haline gelmiş ise orada Al- 
lah'ın emirleri umursanmıyor, kimse kimseyi yanlıştan ka- 
çındırmak için çabalamıyor demektir. Bununla ilgili ilginç 
bir hikâye vardır. Bildiğiniz gibi Kanüni Sultan Süleyman'ın 
sütkardeşi büyük veli Yahya Efendi hazretleri (kuddise sırruhü| 
idi. Kanüni arada bir onu ziyarete gelir, hem sohbet hem de 
istişare ederdi. Bir gün böyle sohbet ederken Yahya Efendi 
hazretlerine dedi ki: “Ağabey, devletimizin gücü zirvededir. 
Hamdolsun hükmümüz her yere erişiyor. Peki, bu devletin 
sonu nasıl gelir?” Yahya Efendi, “Neme lazım!” dedi. Kanüni, 
“Ağabey neden öyle diyorsun, senin fikrini soruyorum?” dedi. 
Yahya Efendi yine, “Neme lazım!” dedi. Kanüni yine ısrar 
edince Yahya Efendi hazretleri dedi ki: “Kardeşim anlamadın, 
ne zaman insanlar ‘Neme lazım’ demeye başlarsa o zaman se- 
nin bu muhteşem devletin çöker.” Bugün “Bana ne?”, “Neme 
lazım?”, “Uyaroğlu olacaksın”, “Etliye sütlüye karışma”, “O 
iş sana mı kaldı?”, “Salla başı al maaşı” gibi sözler eğer çok 
yaygınsa Allah muhafaza bizim halimiz de Yahya Efendi'nin 
söylediği toplu ceza haline yaklaşmış demektir. 


Kişiyi yavaş yavaş Allah'tan koparan şey, işlediği günaha 
nasıl baktığıdır. Kişi günahı önce nahoş, sonra boş, sonra hoş 
görmeye başlarsa işte o insan Allah muhafaza çok tehlikede 
demektir. Günahtan daha zararlı olan günahı normal, daha da 
ilerisi hoş görmektir. Bu tavır tövbe ile durdurulmazsa Allah 
korusun küfre kadar giden bir gaflet sarmalını doğurur. Bun- 
da Rabbimiz buyurur: “Ya artık o kimse de mi ki? Kötü ameli 
kendisine allanmış pullanmış da onu güzel görmüş, şüphe 
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yok ki Allah dilediğini şaşırtır, dilediğini doğru yola çıkarır, 
o halde nefsin onlara karşı hasretlerle geçmesin, çünkü Allah 
onların bütün sanatlarını bilir” (Fâtır 35/8). 


Tövbesiz gaflet küfre kadar gidebilir. Bunun da kendine 
göre doğal bir süreci vardır. İmanın bulunduğu ve Mevlâmız'ın 
nazargâhı olan kalp bir aynaya benzer. Aslında parlak bir ayna 
olan kalbimizi mâsivanın ve günahın emrine bırakırsak o ayna 
her bir günah ile lekelenmeye başlar. Bir süre sonra eğer o 
lekeleri silmez, yani tövbe edip Rabbimiz'i hatırlayıp, O'nun 
sonsuz rahmetine iltica etmez isek o ayna simsiyah bir hale 
gelir. Bu sebepten tövbe en büyük arındırıcıdır, temizleyicidir. 
Çünkü Allah'tan uzaklaşanı geri getirir. Kaçanı yakalar. Kirle- 
neni temizler. Zaten Arapça'da “tövbe” dönmek demektir. 


Firavun da tedrici olarak nefsinin hâkimiyetine girdi, öyle 
ki gün geldi nefsi tanrılığını iddia edecek derekeye kadar onu 
düşürdü. Bu tehlike hepimiz içindir. Bundan sakınmanın yolu 
bir sır değildir, apaçık bellidir: kişinin nefsinden ve nefsinin 
arzularından uzak durması. Nitekim Rabbimiz buyurur: “Kim 
Rabb'inin makamından korkar ve nefsi hevâdan (istek ve 
tutkular) sakındırırsa artık şüphesiz cennet (onun için) bir 
barınma yeridir” (Nâziât 79/40-41). 


Son nefese kadar nefisle mücadeleye devam etmek gere- 
kir. Zira ölüm hayata mührü vurduğu gibi iyi kötü işlere de 
vurur. Mevlânâ hazretleri de bu minvalde buyurur: “Dertler, 
hastalıklar, ölümden gelen elçilerdir. Ey olmayacak şeyler- 
le uğraşan kişi, ölümün elçilerinden yüz çevirme, onlarla iyi 
geçin ki ölüme de alışmış olasın. Bolluk içinde tatlı bir ömür 
sürenin ölümü acı olur. Çünkü alışılmış şeylerden ayrılması 
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güç olur. Bedenine tapan, yani nefsinin her arzusunu yerine 
getiren canını kurtaramaz.” 


Âşık Paşa'yı dinlemeye devam edelim: 


Şehr içinde her işüri issi mukim 
Her birisi bir işi dutmış 'azim 


Her biri hoşnüd ü râzı işine 
Dirle imdi kendü kimdür işi ne 


“Bu şehir içinde her işin sahibi bellidir. Her biri de işi- 
ne sımsıkı sarılmıştır. Hepsi kendi işinden hoşnut ve razıdır. 
Şimdi dinle de öğren, bakalım bunlar kimdir ve işleri nedir.” 


Evet, bu varlık şehrinde her işin 1ssı, yani sahibi bellidir. 
Eski Türkçe'de “1s” “sahip” demektir. “Issız” da “sahipsiz” de- 
mektir. Varlık şehrindeki her işin sahibi kendi işine çok bağlıdır. 
Nefis nefisliğini, kalp kalpliğini yapar. Bunlar kendi işlerinden 
hoşnutturlar. Veli veliliğinden, hayırlı insan hayrından, secde 
edenler namazdan şikâyet etmez. Bunun gibi şaki şakiliğinden, 
hırsız da hırsızlığından şikâyet etmez. Meğerki Mevlâ hidaye- 
ti onlara ulaşıp yaptıklarının kötülüğü ve çirkinliği kendilerine 
âyan ola. Mevlâ bizi gaflette esir kalmaktan esirgesin. 


Allah insanları tek cins yaratmamıştır. Kişilerin tıyneti, 
tabiatı, yaratılışı farklı farklıdır. Bunda da çok hikmetler var. 
Nitekim Hz. Peygamber [sallallahu aleyhi vesellem) buyurur: “Siz 
insanları madenler (gibi cins cins) bulursunuz. Onların Câhi- 
liye döneminde hayırlı ve değerli olanları, şayet dini hüküm- 
leri iyice hazmederlerse İslâmiyet devrinde de hayırlıdırlar. 
Siz yine en hayırlı kişileri, yöneticilik işinden hiç hoşlanma- 
yanlar olarak bulursunuz. Siz, en kötü kişileri de iki yüzlüler 
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olarak bulursunuz ki onlar, birilerine bir yüzle diğerlerine 
bir başka yüzle gider gelirler” (Buhâri, Müslim). 


Rabbimiz de buyurur: “De ki: Herkes yaratılışına göre 
davranır. Rabb'iniz kimin en doğru yolda olduğunu bilir” 
(İsrâ 17/84). Bu âyette “yaratılış, seciye, meşrep” anlamında 
geçen kelime “şâkile”dir ki aslı Arapça'da “deveyi bağlamak” 
fiilinden gelir. Buradan anlıyoruz ki her karakter tesadüfi de- 
ğildir. Kişinin biricikliği, haslığı, eşsizliği bağlı olduğu aslın- 
dan gelir. “Şekil,” “eşkâl” kelimeleri gibi “müşkil” kelimesi de 
aynı kökten gelir. Çünkü her zorluk ve karmaşıklık, aslında 
kendine has ve biricik bir durum demektir. 


Rabbimiz'in insanları çeşit çeşit yaratması çok büyük 
bir hikmettir. Çünkü her kulun nimeti de zahmeti de imtiha- 
nı da tabiatına göredir. Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi 
vesellem) bir hadisinde şöyle buyurur: “Her kim ne için yara- 
tılmışsa onu kolay yapar” (Müslim). Demek ki kişinin kaderi 
karakterine bağlıdır. Fakat karıştırmayalım, karakterler ahlâk 
bildirmez, seciye bildirir. Her insandan aynı meşrebi, tarzı, 
üslubu beklemek yanlıştır. Mesela biz dışa dönüğüz diye her- 
kesin öyle olmasını istemek, biz içe kapanığız diye herkesin 
öyle olmasını beklemek yanlıştır. İmtihanlar da karaktere 
göredir. Sessiz adamın imtihanı hayır için konuşabilmek; ko- 
nuşkan adamın imtihanı hayır için susabilmektir. Her seci- 
yenin bir ahlâki sorumluluğu vardır. Allah burada da âdildir. 
“Keşke karakterim şöyle olsaydı” denmez, “Keşke ahlâkım 
şöyle olsaydı” denir. Çünkü tercihlerimizle oluşan şey ahlâk- 
tır. Karakterimiz, yani tabiatımız ise bizim eserimiz değildir. 


Mevlâmız'ın verdiği kişilik kumaşını heba etmemek ge- 
rekir. Kimileri kendi güzel kumaşlarının farkında olmaz, onu 
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yırtıp yırtıp atarlar. Bir bakarsınız meşhur bir şair, yani söz 
kudreti bahşedilmiş adam o nimeti nefsini büyütmede kulla- 
nıyor. Aynı adam hidayete kavuşsa yine şiir söyler ama şiirleri 
ve kendisi hayrı terennüm etmeye başlar. Mürşidlerin işi de 
zaten budur. Kendi cevherinden haberdar olmayanı haberdar 
ederler. Böylece özü değerli olanın değeri açığa çıkar. Aynen 
is pas içinde kalmış bir eşyayı temizleyip, ovalayıp, cilalayıp 
parlatmak gibi... 


Sıddık-ı Ekber, Hz. Ömer [radıyallahu anh), diğer sahabiler hi- 
dayetten evvel de değerli insanlardı. Hz. Halid b. Velid (radıyalla- 
hu anh), henüz İslâm'a girmeden müslümanlara karşı savaşırken 
de cengâverdi, İslâm ordusunun başına geçince de... Demek ki 
kişi, ancak hidayet ile gerçek ve asli kıymetine kavuşabilir. 


Mevlânâ hazretleri (kuddise sırruhü| bu babda şöyle söyler: 
“Önce şunu bil ki, 'eliften 'yâ'ya kadar harflerin başka başka 
şekillerde oluşu gibi, bütün insanların da canları, huyları da 
çeşit çeşittir. Bu çeşitli şekillerdeki harfler, düşünceyi ve sözü 
dile getirmek için birleşirler. Çünkü harfler bir bakıma baştan 
ayağa dek birdir. Bir bakıma ise birbirlerine aykırıdırlar, çe- 
şitli yönlere çekilebilirler.” 


Resülullah Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] yukarıdaki 
hadis-i şerifte en hayırlı insanları yöneticilikten uzak kalanlar 
olarak işaret buyuruyor. Demek ki kuvvete, kudrete, insanlara 
emir vermeye düşkün olmak büyük imtihandır. Zira siyaset 
hırsa dayanır. “Hırs” kelimesinin Arapça'daki kök anlamı bir 
bulut adıdır. Ama öyle bir bulut ki taşıdığı şiddetli yağmur 
verimli toprağı alıp götürür ve altındaki çıplak kayayı ortaya 
çıkarır. Demek ki baş olma arzusu kişinin kıymetini alıp götü- 
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rür, altından bütün nefsani zaafları çıkar. Ayrıca yöneticilikte 
kul hakkına girmek ihtimali de büyüktür. İlme ve erdeme ta- 
lip olup siyasetten uzak kalanlar ise aslında gerçek siyasete, 
yani insan ve toplum inşasına talip olanlardır. 


Bu hadis-i şerifte en kötü insanlar olarak ise riyakârlar 
sayılıyor. Münafıklık küfürden de aşağıdır. Müslüman ne ya- 
parsa yapsın, ne olursa olsun samimi olur, harbi olur. Yanar 
döner, iki yüzlü olmaz. Bunlar münafıklığın alametidir. Ni- 
tekim Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) buyurur: 
“Din nushtan ibarettir.” “Nush,” “nasihat, öğüt” demek oldu- 
gu kadar “doğruluk, samimiyet, içtenlik” demektir. “Nasüh” 
tövbe zaten bu yüzden “içten, samimi” tövbe demektir. De- 
mek ki mümin olanın yalandan, iki yüzlülükten, aldatmaktan, 
kumpastan, iftiradan, yalancılıktan uzak durması gerekiyor. 
Özellikle insanları yöneten müminlerin... 


Mevlâmız bizi, Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) övdüğü aslına bağlı, iyi, doğru, güzel ve kıymetli kişiler- 
den eylesin. 

Şimdi gelin Âşık Paşa saydığı bu zıt işleri ve sahiplerini 
nasıl tanıtıyor, ona bakalım: 


Şehr içinde vardur iki tahtgâh 
Her birinde oturur bir pâdişâh 


Şehir içinde iki taht ve onlara kurulmuş iki padişah var- 
dır. Bunların ikisi de birbirine düşmandır. Birinin işini öbürü 
bozar durur. 


Bunlar iksi birbirine yagıdur 
Birbirinüni tedbirini tagıdur 
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Hiç biri birne muti'olmaz bular 
Andan olur gökçek ü çirkin hular 


Ol iki sultândur âhir iy kişi 
Şehr içinde işleden her bir işi 


Gerçi bunda Hak koyupdur bunları 
Bunlar okır lik her efsünları 


Cümle a'zâ bunlarufi hükmindedür 
Gerçi kim Hak emri birle zindedür 


İşid imdi her birinün adı ne 
Kim iresin sen bu sözüni dâdına 


“Bunlardan biri asla diğerine itaat etmez. O yüzden huyları 
güzel ve çirkin olur. Ey kişi! Şehir içinde her biri işi yaptıran 
işte bu iki padişahtır. Amâ onlara bu kuvveti veren de Allah'tır 
ama onlar bu kuvveti kişiye hâkim olmada kullanırlar. İnsanın 
bütün uzuvları işte bu iki sultanın emrindedir. Fakat Allah'ın 
emri her şeyi birlemektir. O zaman kişi hayat bulur. Şimdi bu 
ikisinin adları nedir, öğren ve bu sözümün aslını anla.” 


Evet, insanın varlık şehrinde bir değil, iki sultan var. İkisi 
de kendi tahtında otururlar. Yani kendi hükmettikleri alana 
tam hâkimdirler. Fakat ikisi de birbirine düşmandır. Birinin 
yaptığı işi öbürü bozar. Biri diğerine asla râm olmaz. 


Güzel ve çirkin bütün huylar, davranışlar da bu ikisinin 
eseri olarak ortaya çıkar. Bu ikisine de hüküm imkânı veren 
Allah'tır. Bütün organlar bunların emrindedir. Âşık Paşa tam 
burada bizi ne kadar güzel uyarıyor: “Gerçi kim Hak emri 
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birle zindedür.” Yani, bu ikisini birleyeni Allah gerçek hayat 
sahibi yapar. Kişi birlenmedikçe ikilik, ikirciklik, iki yüzlülük 
batağına batar. İki yüzlüler ise münafıklardır. 

İnsanın iki yüzlü olması bir şey, iki yönlü olması ayrı şey- 
dir. Nitekim Abdurrahman Tâhi hazretleri (kuddise sırruhüJ bu 
meyanda buyurdu: “Bir insanın iki insan olması demek zâ- 
hirinin halk ile, bâtınının Hak ile beraber olması demektir. 
Böyle olan kimselerin zâhiren değişik meseleleri konuşmaları, 
kalplerindeki ile olan huzura mani olmaz.” 


Bakalım vücut şehrimizde hüküm süren ve sürekli çatışan 
bu iki sultanın adları ne imiş? 


Birinüfi adı 'akıldur iy safâ 
Kim anuñla durdi şer'-i Mustafâ 


Birinü adı nedür: nefs ü hevâ 
Kim 'akıl hükmini ol dutmaz revâ 


“Ey kardeş, bunlardan birinin adı akıldır. Hz. Peygam- 
ber'in (sallallahu aleyhi vesellem) şeriatı bu akıl üzerine inşa edil- 
miştir. Diğerinin adı ise nefis ve isteklerdir. Nefis asla aklın 
hükmüne uygun davranmaz.” 


Demek ki bu iki padişahın adları akıl ve nefismiş. Resü- 
lullah'ın (sallallahu aleyhi vesellem) şeriatı da bu akıl ile kâimdir. 
Yani şeriat saf akla uygundur. Yani fıtrata... Ötekinin adı ise 
nefistir. O asla aklın, yani fıtratın hükmüne uymaz. 


Aklın böyle tarif edilmesi bizim gibi bozuk ve kompleks 
aşılayan eğitim çarklarından geçenlere garip gelebilir. Ço- 


‘ 107 


gumuza göre nefsin karşıtı ruhtur. Aklın burada pek bir işi 
yoktur. O, düşünmeye ve hesap etmeye yarar. Fakat burada 
Âşık Paşa, gerçek aklın iman merkezi olan kalp olduğunu bize 
hatırlatıyor. Kalbin aklı vardır. Çünkü iman aklın işidir. Aklı 
olmayanın dini olmaz. Aslında dini olmayanın da aklı yoktur. 
Dikkat edelim zekâsı yoktur demiyoruz. Bilgisi de demiyoruz. 
Aklı yoktur, çünkü akılları olsaydı iman ederlerdi. 


Gerçek akıl Rabbimiz'in verdiği bir sermayedir. O serma- 
ye Rabbimiz'i idrak ve ikrar etmeye yarar. İman kalptedir, akıl 
da öyledir. Buna ben “kalbin aklı” diyorum. Hatta bir kitabı- 
mızın adını da böyle koyduk. Bu kendi icat ettiğimiz bir şey 
değildir. Âyet ile sabittir: “Andolsun ki cinlerden ve insanlar- 
dan birçoğunu cehennem için yarattık. Onların kalpleri var- 
dır, fakat onunla gerçeği anlamazlar. Gözleri vardır, fakat 
onlarla görmezler. Kulakları vardır, fakat onlarla işitmez- 
ler. İşte bunlar hayvanlar gibidirler. Hatta daha da aşağı- 
dırlar. Bunlar da gafillerin tâ kendileridir” (A'râf 7/179). Yine 
buyurur: “(Seni yalanlayanlar) Hiç yeryüzünde dolaşmadı- 
lar mı? Zira dolaşsalardı elbette düşünecek kalpleri ve işi- 
tecek kulakları olurdu. Ama gerçek şu ki, gözler kör olmaz; 
lâkin göğüsler içindeki kalpler kör olur” (Hac 22/46). Bu bab- 
da Hz. Ali Efendimiz de (kerremallahu vechehüJ şöyle der: “Aklın 
mahalli kalptir.” Bu yüzden şeriatın, yani Allah'ın muradına 
uygun hayatın temeli de bu kalbin aklıdır. Akıl imandan evvel 
gelir. En büyük nimettir. Akıl olmazsa iman olmaz. Ama bu 
gerçek akıldır. Her akıl değildir. İman eden akıl, tasdik edi- 
cidir. Kâfirde de akıl vardır ama onun gafletine, şüphesine, 
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Niyâzi-i Mısri hazretleri (kuddise sırruhû] insanda savaşan 
iki tarafı ruh ve nefis olarak sayar. Akıl, bunlardan hangisi in- 
sanda öne çıkarsa onun emrinde iş gören bir ordudur. Şöyle 
der: “Vücüd-ı insanda iki padişah vardır: Biri ruhtur, biri ne- 
fistir. Bu iki padişah dâim birbirine galip ve mağlup olmaktan 
hâli olmazlar. Akıl da askerin cemetmiş bu iki padişahın ara- 
sında hazır durur. Herhangi padişah galip gelirse ona uyar, 
mağluba uymaz.” 


İmam Gazâli hazretleri (rahmetullahi aleyh) bu meyanda ba- 
kın ne der: “Kur'ân-ı Kerim, etrafa ışık saçan güneşe benzer. 
Akl-ı selim sahibi bir kimse ise bu ışıklardan faydalanmaya ça- 
lışır, her iki ışıktan da istifade eder. Kur'an ışığı ve aklın ışığı 
birlikte gereklidir. Bunlardan biri ile yetinen kişi cahil ve ah- 
maktır. Kur'an'ın ışığı ile yetinip akıldan yüz çeviren kişi, gü- 
neşin nuruna karşı gözlerini kapayan kimseye benzer. Körlerle 
onun arasında bir fark yoktur. Akıl, şeriat ile beraber olursa 
nur üstüne nur olur. Bunlardan birine şaşı gözle bakan kişi, 
çürük iple kuyuya inen kadar ahmaktır. Ey Ehl-i sünnet akaidi 
hakkında bilgi sahibi olmaya susamış kişi! Göreceksin ki şeri- 
atı ve hakikati bünyesinde toplayan biricik fırka Ehl-i sünnet 
fırkasıdır. Cenâb-ı Allah'a şükret ki sen de onların izindesin ve 
onların arasına karışmış bulunuyorsun. Umulur ki Allah seni 
kıyamet günü onlarla haşreder. Sapıklığın kirlerinden bizi te- 
mizlemesini yüce Allah'tan niyaz ederiz.” Âmin. 


Hak sözün sözcüsü, Hak sırlarının habercisi Mevlânâ 
hazretleri akıl bahsinde şöyle söyler: “Her uzak düşmüş kâ- 
firin inkârı ve Firavunluğu, tamamen akıl noksanlığından or- 
taya çıkmıştır. Çünkü akıl özelliğinden dolayı âkıbeti görür. 
Nefis ise âkıbeti görmez. Nefse mağlup olan akıl, nefs olur.” 
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Şimdi umulur ki bu iki zıt kuvveti anladık... Bakalım Âşık 
Paşa hazretleri bunları nasıl açıklıyor: 


Var bularuri her birinüni leşkeri 
Birbirine viribir her dem çeri 


‘Akl urupdur cân içinde tahtını 
Cem‘ idüpdür leşkerüri nig bahtını 


Cism içinde nefs taht urmış-durur 
Leşkerüri müfsidlerin dirmiş-durur 


Bu iki leşker durupdur saff saff 
Birbirisiyle kılur her dem mesaff 


“Bunların her birinin ordusu vardır, her an birbirlerinin 
üzerine asker saldırtır. Akıl can içinde tahtını kurmuştur. Gü- 
zel tabiatlı askerleri toplamaktadır. Nefis ise bedende taht 
kurmuş oturur. O ise bozuk askerleri bir araya toplamakla 
meşguldür. Bu iki ordu saf saf dururlar ve her an hatlar halin- 
de birbirlerine saldırırlar.” 


Evet, her insana verilen bu iki kuvvet kendi halinde dur- 
muyorlar. İkisinin de emrinde askerleri var. Akıl, can içinde 
tahtını kurmuş, askerlerin güzel bahtını toplamaktadır. Nefis 
ise beden içinde tahtını kurmuş, oturmaktadır. O da askerle- 
rin kötülerini toplamıştır. Bu iki ordu birbiriyle savaşmakta, 
göğüs göğüse çarpışmaktadır. Demek ki akıl ve nefis her an 
teyakkuzdadır, işlemektedir, iş yapmaktadır. Birbirini boşa 
çıkarmaya çalışmaktadır. Kâfirdeki akıl bu yüzden müstakim 
değildir. Çünkü ona verilen kuvveti küfür yönünde kullanır. 
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Mümin ise Mevlâmız'ın halifesi olarak bu kuvveti Mevlâmız'ın 


rızasına doğru sevkeder. 


Kulu meleklerden de üstün kılan bu cedeldir. Çünkü ona 
tercih imkânı verilmiş, o da inkâra değil irfana yol almakta- 
dır. Hz. Mevlânâ bize bu hususta büyük bir nasihatte bulunur: 
“Can çocuğunu şeytan sütünden kes. Ondan sonra onu melek- 
lere ortak et. Sen gönlü karanlık, üzgün ve karamsar olursan, 


bil ki lânetli şeytanla sütkardeşisin.” 


Mevlânâ varlıkları akıl, irade ve arzu güçlerine göre üç 
sınıf içinde değerlendirir. Yaratıkların birincisi olan melekler 
salt akıldır. Arzu ve iradeleri yoktur, dolayısıyla yükümlülük- 
leri yoktur, nefis ve isteklerden arınmışlardır. Yaratıkların 
ikincisi olan hayvanlar ise salt arzu ve şehvettir, “kötülük yap- 
ma” diyen akıl onlarda yoktur; onlara da teklif ve yükümlülük 
yoktur. Nefis şehvettir. Yani yıkıcı, inkâr edici, gaflete sev- 
kedici kuvvettir. İnsan akıl ve şehvetten meydana gelmiştir. 
Yarısı melektir, yarısı hayvan. İşte bu arzu ile akıl arasındaki 
gerilim ve savaş son nefese kadar devam eder. Hz. Mevlânâ o 
yüzden şöyle buyurur: “Aklı şehvetini yenen, meleklerden yü- 
cedir, şehveti aklını yenen hayvanlardan aşağı. Melek bilgiyle 
kurtuldu, hayvan bilgisizlikle kurtuldu; insanoğlu ise ikisinin 
arasında çekişe dövüşe kaldı gitti.” 


Yine, Mevlânâ hazretleri Divân-ı Kebir adlı eserinde yer 
alan bir gazelde şöyle der: “Can âleminden insan askeri geldi, 
akıl vezir oldu. Gönül de padişah oldu, geçti, tahta kuruldu. 
Bir müddet sonra gönül, can şehrini andı, özledi, geri döndü. 
Ordu da gene varlık âlemine gitti. Manalar nasıl gelip gitmede 
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dersen uyku çağı gelince bir dikkat et de bak. O çağ düğümü 


çözer, gerçeği gösterir sana.” 


Âşık Paşa içimizde askerleriyle, ordularıyla birbiriyle ça- 


tışan akıl ve nefsin savaşını anlatmaya devam ediyor: 


Dile imdi adını ol leşkerüri 
Gör bulardan kankısıdur leşkerüfi 


Dün ü gündüz kankısıyla bilesin 
Uşbu sözden kendüzüñi bilesin 


“Şimdi o orduların adları nedir, dinle ve öğren. Böylece 
hangisiyle hemhal olduğunu anla ki bu sözüm sana kendini 
öğretsin.” 


Hatırlayalım, kendimizi bilmek, Rabbimiz'i bilmektir. Biz 
nefsimizi saf akıldan, yani imandan ayırmadıkça ne kulluğu 
ne insanlığı ne de hayrı ve şerri kavrayamayız. Âşık Paşa bize 
dışarıda olan, bizimle alakası olmayan bir şeyi anlatmıyor. 
Her birimizin içindeki sultanları, tahtları, askerleri, savaşları 
anlatıyor. Böyle bakmazsak kendimize ibret alamayız. 


Bu noktada Âşık Paşa gerçek aklın, yani imanın askerle- 


rini bize tanıtır: 


İlm ü 'ibret tâ'at u zikr ü safâ 
Berkidüpdür 'akl-ıla 'ahd ü vefâ 


Hulk u imân u kanâ'at kamusı 
‘Akla berkinmiş bularufi nâmusı 
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Hem riyâzet hem kerem ihlâsıla 
Düzilüpdür 'aklıla dün gün bile 


Hem mahabbet hem hayâ hem dogrulık 
“Akl-ıla bunlarda yokdur ayrulık 


Uşbulardur leşkeri 'aklui i yâr 
Bunlara beñzer dahı her ne ki var 


Aklın askerleri yani kuvvetleri nelermiş? Yani Rabb'ine 
iman eden, tasdik eden, şerri değil, hayrı tercih eden mümi- 
nin aklı ona neler kazandırır? Âşık Paşa gelişigüzel değil, bir 
hikmetle sırayla sayar: ilim, ibret, taat, zikir, safa, ahde vefa. 
Dahası? Ahlâk, iman, kanaat, riyâzet, kerem, ihlâs, muhabbet, 
doğruluk... 


İlimle başlayalım. Bunu ilk bölümde etraflıca anlatmaya 
çalıştık. Burada sadece hatırlayalım... İlmin aslı Rabbimiz'de- 
dir, çünkü Alim olan O'dur. Dilden sanata, mesleğimizden ye- 
teneklerimize kadar bütün ilmimizin kaynağı yine yüce Mev- 
lâmız'dır. 


İlim gerçek aklın, yani imanın meyvesidir. Her bilgi, her 
bilim “ilim” değildir. Her bilen de “âlim” değildir. “İlim” Al- 
lah Teâlâ'nın Alim ism-i şerifinden doğar. Hayra dayanır ve 
hayır üretir. Oysa her bilgi ve bilim hayırdan doğmayabilir ve 
hayra yol açmayabilir. Bunun örneği o kadar fazla ki! Şeyta- 
nın kendini kibre ve dolayısıyla tart edilmeye sevkeden bilgisi 
mesela... Batılılar'ın vahşice sömürdükleri toplumları baş eğ- 
dirmek için kullandıkları her türlü modern bilgi ve bilim me- 
sela... Nükleer güçten havacılığa, psikolojik araştırmalardan 
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ilaçlara kadar... Demek ki müminin imanı nasıl farklı ise ilmi 
de öyle farklı olmalı... 


İlim, irfana yol açarsa makbuldür. Yoksa kibre, isyana, 
zulme, günaha yol açarsa makbul değildir. Bir kişiye hayır 
getiren ilim bir başkasının yoldan çıkmasına vesile olabilir. 
Nitekim aynı ilmi tahsil edip kimi veli, kimi fâsık, kimi hatta 
kâfir olan niceleri var... Kur'an diyerek, İslâm diyerek küfre 
düşen niceleri var. Demek ki işin esası bu gâibe teslimiyet- 
tir, gâibe bildirildiği şekilde şehadettir. Şahit olmaktan çıkan 
imandan da çıkmış demektir. 


Kişi bir şeyin ilmine, yani öz bilgisine kavuşunca ibret 
gözü açılır. “İbret” kavramının Arapça kök anlamı “ırmağın 
bir yakasından diğerine geçmek, aşmak” demektir. Yani ger- 
çek ilim, insanı kendini diğer insanların yerine koyup öyle 
muamele etmeye, yani diğerkâmlığa sevkeder. Nefis engelini 
aşmasına vesile olur. O yüzden kendini bilen diğer insanla- 
rı da bilir. Onların hallerini, mazeretlerini, durumlarını göz 
önüne alır. Düşüncesizce konuşmaz, iş yapmaz, diğerleri- 
ni küçük görmez. O zaman başkasının haline yaban kalmaz. 
Onun halini düşünerek, onun yerine kendini koyarak haddini 
bilir, yumuşaklık, anlayış ve hoşgörü gösterir. Demek ki ib- 
ret gerçek ilmin bir meyvesidir. Bu meyve sayesinde “ibret” 
kelimesi ile aynı kökten gelen “itibar” kazanılır, Hak ve halk 
katında “muteber” olunur. 


İbret hikmetin kapısıdır. Hikmet sahibi olmak demek, il- 
mini amele çevirmektir. O halde taat, yani ibadet her şeyi, her 
olayı, her başımıza geleni, her varlığı Rabbimiz'e bağlamaktır. 
“Akıl” kelimesinin bir anlamı “kement”tir, “sebep” kelimesinin 
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bir anlamı ise “ip”tir. Hikmet ise “atın ağzına vurulan gem” 
demektir. O gem olmasa atın süvarisi atı kontrol edemez, yö- 
nünü çeviremez, yürütemez ve durduramaz. Demek ki hikmet, 
bize verilen akıl, kalp, iman gibi kuvvetleri doğru yöne çevir- 
mek için vardır. Bizi bu değerlere bağlar, onları elde etmemize, 
ehlileştirmemize, evcilleştirmemize, içselleştirmemize yarar. 


Kişilere ve olaylara İbrahim aleyhisselâm gibi ibret naza- 
rıyla bakan kişi, Rabb'ini kavrar ve tasdik eder. İbret ve hikmet 
kulluğu yükseltir. Meşhur Cibril hadis-i şerifine göre kulluğun 
en üst mertebesi “ihsan” makamıdır. Yani “Allah'ı görürmüşçe- 
sine ibadet etmektir.” Görmek, sadece nazar etmek değil, aynı 
zamanda şahit olmak demektir. İlginçtir, imanı tasdik eden 
cümleye “kelime-i şehadet” diyoruz. Yani hem Allah'a hem de 
Peygamber Efendimiz'e [sallallahu aleyhi vesellem) şehadet, yani 
şahitlik ediyoruz. “Şehadet”i günlük hayatımızda “görgü tanık- 
lığı” olarak kullanıyoruz. Oysa Rabbimiz'i görmüyoruz, hatta 
bu devirde yaşayan bizler Resülullah”ı da görmedik. Peki, gör- 
mediğimize nasıl şahit oluyoruz? İşte burada imanın hakikati- 
ni kavrarız. İman, gâibe imandır. “Gâib” olmayan değil, görün- 
meyen demektir. Bizim şahitliğimiz görünmeyen Rabbimiz'e, 
görmediğimiz Peygamberimiz'e, Allah'ın görünmeyen varlık- 
ları olan meleklere, cinlere, ölümden sonra dirilmeye, hesaba, 
ahiret gününe, görmediğimiz cennet ve cehennemedir. İmanı- 
mız gâib olan yani görünmeyen kazâ ve kadere, levh-i mahfüza 
ve onda yazılı olan takdiredir. Namazımızı görmediğimiz ama 
nerede olduğunu bildiğimiz Beytullah'a doğru dönerek kılarız. 
Kıblemizi görünür hale getirmek için mescidlerde veya evle- 
rimizde o yöne Kâbe maketi koyup ona göre namaza durma- 
yız. Nerede olursak olalım gâib olan Kâbe'ye yönelerek Rabbi- 
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miz'in huzuruna çıkarız. Niyet de görünmezdir. O sebepten in- 
sanların halleri ve niyetleri de mestur, yani örtülüdür. Bunlar 
bize gâib olduğu için emin olmadıkça insanlara karşı suizan, 
yani kötü niyetle yaklaşamayız. 


Kısacası imanın hakikati görünmeyen ama mevcut olan ve 
bize bu şekilde Allah ve Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) tarafından bildirilen her şeye iman etmektir. Şeksiz, şüp- 
hesiz, hatta ilimsiz... Yoksa iş sadece görüneni görmek olsaydı 
Resülullah Efendimiz'i (sallallahu aleyhi vesellem) her gün gören 
Ebü Cehil gibi kâfirlerin, onu hiç görmemiş olan Veysel Karani 
(radıyallahu anh] gibi kişilerden daha iyi tanıması, iyiliğini, doğ- 
ruluğunu ve güzelliğini tasdik etmesi gerekirdi. İş öyle değildir. 
Görmek ayrı, şehadet ayrıdır. Âmâ biri görgü şahidi olamaz. 


Bu gâiblik aslında ilimde, edebiyatta, sanatta düşüncemi- 
zin esasını teşkil eder. Mesela minyatür sanatında perspektif 
olmaması buna dayanır. Çünkü marifet gördüğünü resmetmek 
değildir, onu kabiliyeti olan herkes yapabilir. Marifet, görün- 
meyeni de temsil edebilmektir. Burada tasvir ve temsil farkı or- 
taya çıkıyor. İnsan süretinin tasvir edilmesi yasaktır, ama tem- 
sil edilmesi câizdir. Nitekim müminler Resülullah Efendimiz'in 
[sallallahu aleyhi vesellem) mübarek cemalini aynen resmetmek ye- 
rine onu ya bir peçe veya perde ile gizlemişler veya da onu gül 
ile temsil etmişlerdir. Küfür ise sadece gördüğünü onaylamak- 
tır. Rabbimiz'in varlığını inkâr edip, “Ben gözlerimin gördüğü- 
ne inanırım” diyenlerin işidir. Oysa iman gördüklerine ve gör- 
mediklerine de şehadet etmek demektir. Tasvir gözle, temsil 
gönülle görmeye denir. Nitekim kâfirler gözlerinin gördüğüne 
esir oldukları için gerçekliğin ruh gibi, duygu gibi, cin, melek 
gibi soyut kısımlarını bile yok saymışlardır. Başka bir deyişle 
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insanı yoksullaştırmış, yoksunlaştırmışlardır. Görmeyi ve diğer 
duyuları gerçekliğin tek aracı olarak anlayınca ötesindeki bo- 
yutları yok sayarak yok etmişlerdir. Yani asıl gerçeklikten uzak- 
laşmışlar, kendilerini de varlığı da sanal ve dolayısıyla yalan bir 
anlayışla tarif etmeye başlamışlardır. “Küfür” kavramının özü- 
ne uygun olarak “var olanı” yok saymışlardır. Bizim bugün Batı 
dediğimiz ama batısı doğusu aynı olan küfrün işi zaten yıkmak, 
yok olmak, yok etmek, yok saymaktır. İman ise yapmak, var 
olmak, var etmek, var saymaktır. 


Gâib olana yani görünmeyene şehadet bir uyanıklık, bir 
âgâhlıktır. Bizim her işte Rabbimiz'in rızası istikametinde 
gitmemizi, yaşamamızı, fikir, zikir ve şükür içinde olmamı- 
zı temin eder. Rabbimiz'i hatırlamadan yapılan işler hep ka- 
yıplıktır, gaflettir. O halde zikir, yani Rabbimiz'i hatırlamak, 
anmak her an işimiz olmalıdır. Sadece dilde değil, işte de zik- 
redici olmalıyız. Zaten uyanıklık yolları olan tarikatlar da dili 
alıştırarak dili, yani gönlü sürekli Hakk'ı anmaya, hatırlamaya 
alıştırırlar. Zikirden, yani Rabbimiz ile olan bağımızı sürekli 
yenilemekten doğan şey, kalpte safadır. Yani inşirah, gönül fe- 
rahlığıdır. Hak dostlarının hem kabz, yani sıkıntı hem de bast, 
yani ferahlık anlarında istikameti kaybetmemelerinin sebebi 
bu bağı muhafaza etmeleridir. Kişi bu ferahlığı muhafaza et- 
tikçe Allah'a kâlü belâ meclisinde verdiği kulluk sözünü yerine 
getirir. Yani Rabbimiz'in övdüğü salih kullardan olur. 


Rabbimiz ile olan bağımızı ilimden başlayıp, taat ve vefa- 
ya kadar her şeyde canlı tutmak bizi ahlâk sahibi yapar. Ahlâk 
ise Rabbimiz'in yarattığı fıtratta ve vasıfta olmak demektir. 
Müminlerin temessül ettikleri, örnek aldıkları ahlâk ötelerin- 
de, dışarıda, felsefede olan muhayyel bir şey değildir. Asılla- 
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rında, fıtratlarındadır. Fıtratı temsil eden zat ise Resülullah'tır 
[sallallahu aleyhi vesellem]. Bütün bu sayılan akıl hassalarının, 
kuvvetlerinin olduğu gibi ahlâkın da ölçüsü odur. Rabbimiz 
onu “üsvetün hasene” yani “en güzel örnek” olarak tavsif eder, 
niteler: “Andolsun ki sizin için, Allah'ı ve ahiret gününü ümit 
eden ve Allah'ı çokça anan kimseler için, Resülullah'ta güzel 
bir örnek vardır” (Ahzâb 33/21). Hz. Âişe validemiz de fradıyalla- 
hu anhâ) aynı sebepten, “Resülullah'ı bize anlatır mısınız?” diye 
soranlara, “Siz hiç Kur'an okumuyor musunuz? Resülullah'ın 
ahlâkı Kur'an idi” diye buyurdu. 

Peki, bu ahlâkın temel ilkeleri nedir? Onu da Âşık Paşa 
anlatıyor: kanaat, riyâzet, kerem yani cömertlik, ihlâs, mu- 
habbet, doğruluk... 


Gelelim nefse... Bakalım onun özellikleri, hassaları ne imiş: 


Vardurur nefsüni dahı leşkerleri 
Eydeyüm kim kimdür ol leşker eri 


Kibr ü kine fısk u inkâr u riyâ 
Nefs ile bunlar diler 'aklı sıya 


Buhl u zerk u haşm u cehl ü hem hased 
Dün ü gün nefse kılur bunlar meded 


Hem küfür hem mekr ü hilet hem gazab 
Nefse bunlar yâr olupdur rüz ü şeb 


Hem hevâ hem fil ü fitne hem nifâk 
Berkidüpdür nefs-ile key ittifâk 


Uşbulardur nefse iş ü yârısa 
Bunlara beñzer dahı ne varısa 
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Nurani aklın, kalbin aklının, yani hidayete ermiş gerçek 
aklın askerleri var da nefsin olmaz mı? Âşık Paşa nefsin asker- 
lerini sırasıyla şöyle sayıyor: Kibir, kin, fısk, inkâr, riya, buhl 
(cimrilik), zerk (çirkin konuşma), haşm (incitme), cehalet, ha- 
set, küfür, mekr (tuzak kurma), hilet (hilecilik), gazap, hevâ 
(nefsine uyma), fitne, nifak... 


Aklın askerleri olarak sayılan özelliklere “fazilet,” nefsin as- 
kerleri olarak sayılan özelliklere ise “rezilet” denir. Fazilet keli- 
mesinin türetildiği “fazl” kelimesi masdar olarak “artmak, faz- 
lalaşmak, üstün olmak,” isim olarak ise “eksikliğin (naks) zıddı, 
artık, fazlalık, ihsan” gibi manalara gelir. Râgıb el-İsfahâni, “fa- 
zilet” tabirini “insanın başkalarından üstün ve imtiyazlı olmasını 
sağlayan durum, kişiyi mutluluğa götüren şey” diye tarif eder. 
“Rezilet” ise bizim “rezalet” veya “rezillik” dediğimiz şeydir. 


İnsanda pek çok faziletler ve reziletler, yani erdemler ve 
düşüklükler vardır. Çünkü bu dünya tezatlar dünyası. Her ge- 
ceye karşı bir sabah, her şerre karşı bir hayır, her dosta karşı 
bir düşman vardır. Aynı şekilde her bir fazilete karşı denk gelen 
bir rezilet vardır. Reziletler nefsin, faziletler ise kalbin eseridir. 
Çünkü nefsin işi kalpteki imanı ve muhabbeti sürekli tehdit et- 
mek, çevrelemek ve bastırmaktır. Eğer kişi imanının ve aklının 
mahalli olan kalbine değil de şeytanın irtibat bürosu olan nef- 
sine eğilir, ona kıymet verirse, onun emirlerini dinlerse nefsin 
egemenliğine girer. O zaman onun için reziletler faziletler gibi 
olur. Bir cimriyi, cimriliğin kötü olduğuna ikna edemezsiniz. 
Çünkü ona göre asıl erdem budur. Akıllıca olan şey budur. Hat- 
ta cimri, bir fazilet olan cömertliği rezilet sayar. Çünkü ona göre 
o cömertlik değil; saçıp savurmak, kendini ve ailesini düşünme- 
mek, kazandığını çar çur etmektir. Akılsızca bir davranıştır. Bu- 
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nun gibi nefsin hâkim olduğu bir insan yalanı gerçek, hırsızlığı 
hakkaniyet, zulmü adalet, azgınlığı kemalat olarak görür. 


Âşık Paşa hazretleri nefsin hâkim olmasındaki reziletleri, 
yani onun emrinde savaşan askerleri bize sıralıyor. Haset bu 
reziletlerden biridir. Yani insanı eksilten, şerefinden, amacın- 
dan uzaklaştıran bir hastalıktır. Bencilliğin yapıtaşlarından 
biridir. Çünkü bencil olmayan başkasındaki güzelliğe imrenir, 
tebrik eder. Bencil olan ise hep kendini yüceltmek eğiliminde 
olduğu için başkasındaki doğruluğu ve güzelliği kabul etmek 
istemez. Her doğruluk ve güzellik bendedir diye düşünür. Ha- 
sede kapılan kişi diğer insanları küçümsediği için onlardan ge- 
lecek güzel örnekliğe ve faydaya kendini kapar. Ufalır kalır. 


Abdurrahman Tâhi hazretleri (kuddise sırruhüJ, İmam 
Gazâli'den [rahmetullahi aleyh] naklederek şöyle buyurdu: “Ha- 
setten kurtulmak, diğer kalp hastalıklarından kurtulmaktan 
daha zordur. Kulu Rabb'ine yaklaştıran en güzel sıfat halimlik 
ve selimliktir. Kulu Rabb'inden uzaklaştıran sıfat ise hiddet ve 
öfkedir. Hiddetlenmek imana zarar verir.” 


İnkâr, nefsin bir başka askeridir. İlmin zıddı cehalettir, 
bunu biliriz. Ama çoğumuz irfanın zıddının inkâr olduğunu 
bilmeyiz. Çünkü başta da söylediğimiz gibi ilim “bilmek,” ir- 
fan ise “tanımak” demektir. Var olan bir şeyi, kişiyi, gerçeği 
reddetmeye ise “inkâr” denir. Kişi bildiğini de inkâr edebilir. 
Bu açıdan “inkâr” hak olanı reddetmek demektir. Bunun için 
Allah'ın elçilerini, dostlarını reddeden, kabul etmeyen veya 
düşman olanlara “münkir” denmiştir. Bu çok tehlikeli bir iştir. 
Neden öyledir? Abdurrahman Tâhi hazretleri (kuddise sırruhû] 
açıklıyor: “Bir kimse veli, şeyh veya kutub olduğunu söylüyor- 
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sa o sözü kendisine bırakın. Ancak veli olduğunu tasdik ettiği- 
niz halde, nehyedilenleri yaptığını ve emredilenleri terkettiği- 
ni gördüğünüz zaman o davranışını kabul etmeyiniz. O kimse 
o kötü fiiline devam ederse, Hallâc-ı Mansür'a ve Şehâbeddin 
es-Sühreverdi'ye uygulanan şer'i hüküm aynı şekilde kendisi- 
ne de uygulanır. Ehlullahın inkârına düşmekten kurtulmanın 
yolu, onlar hakkında hüsnüzan etmekle mümkündür. Baş- 
kalarına karşı hüsnüzan edebilmek kendi nefsinin ayıplarını 
düşünmekle olur. Nefsin kusurları mülahaza edildiği zaman 
insan başkalarının kusurlarını görmekten uzaklaşır. Böylece 
inkâra yol bulamaz.” 


Nefsin emrinde olan bütün bu reziletlerin, yani çirkin 
huyların hepsinin ortak noktası “her şeyi Hak'tan değil ken- 
dinden bilmek”, “her şeyde Hakk'ı değil, kendini esas almak” 
ve “her şeyde Hak değil kendi tarafını tutmak”tır. Buradaki 
“kendi” dediğimiz “nefsi” anlamındadır. Yoksa bizim bu ki- 
tapta da başka kitaplarımızda ve sohbetlerimizde “kendilik” 
olarak ifade ettiğimiz şey, “müminlik, kulluk”tur. Cehalet de 
riya da cimrilik de gazap da hilecilik de fesat da zulüm de ben- 
cillik de hep bu “nefis” anlamındaki “kendiliğe” dayanır. O 
halde müstakim olmanın şartı ne olursa olsun Hakk'a merbut 
olmak, her şeyi ve kendini Hakk'a bağlamaktır. “Merbut” keli- 
mesi “rabıta” ile aynı köktendir. “Raptiye” de öyle. İkisi de “ir- 
tibat kurmak, bağlanmak, ilişmek” manasından türetilmiş... 
Bakın, yine geldik “bağ” ve “bağlanmak” kavramına... İmanı 
anlatan belki en önemli kelime budur. Çünkü kişi neye bağ- 
lanırsa onun eseri olur. Hakk'a bağlanan Hak'tan, bâtıla bağ- 
lanan bâtıldan koku taşır. Hakka veya bâtıla bağlanan hakkın 
veya bâtılın eseri, nişanı ve sembolü olur. 
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Peki, kişi hakka nasıl bağlanır? Elbette Hak Teâlâ'ya bağ- 
lanarak... Sonra Hak ehlinin başı olan Resülullah Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem) ahlâkına, sünnetine bağlanarak... Sonra 
onu takip eden Hak ehline, yani rabbâni âlimlere, âriflere ve 
Ehl-i beyt'e bağlanarak... Sonra bu silsileye tâbi olan herkese 
bağlanarak... Bu silsile Rabbimiz tarafından beyan buyrulan ve 
bağlanmamız emredilen silsiledir. Mevlâmız, Peygamber Efen- 
dimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem) buyurur: “De ki: Eğer siz Allah'ı 
seviyorsanız hemen bana uyun ki Allah da sizleri sevsin ve 
suçlarınızı mağjfiretle örtsün. Allah Gafür'dur, Rahim'dir” (Âl- 
i İmrân 3/31). Allah'a uyduğu için Resülullah Efendimiz'e uyan 
kişi, O'nun yolundan giden geçmişte yaşamış ve bugün yaşa- 
yan her doğru ve güzel insana da uyar. 


Bakalım Âşık Paşa bu mücadeleyi anlatmaya nasıl devam 


ediyor? 


© Sohbeti dün gün bularuñ nefs ile 
Ya'ni ceng itmek dilerler 'aklıla 


Cân içinde bu ‘akıl dutmış makâm 
Leşkeri birle durur anda müdâm 


Cism içinde hem bu nefsüñ menzili 
Leşkeriyle dün gün anda mahfili 


Bunlar iksi birbirine diş biler 
Birbirinüñ hükmini basmak diler 
Bu ikinüñ orta yirinde gönül 
Dartışurlar kim kılarlar anı kul 
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Bu gönül mülkin bular dutmak diler 
Anda genc vardur anı utmak diler 


Geh basar nefsi 'akıl serleşkeri 
Ten tagından dagıdur bir bir eri 


Geh basar 'aklı bu nefs eyler zelil 
Leşkeri 'akluri olur hôr u hacil 


İnsanda birbiriyle sürekli savaş halinde olan iki güç oldu- 
ğunu öğrenmiştik: akıl ve nefis. Bunlardan akıl can, nefis ise 
cisim, yani ten, beden içindedir. Şimdi bu beyitlerde Âşık Paşa 
insandaki üçüncü bir merkezi bize tanıtıyor: gönül. Zaten yu- 
karıdaki beyitlerde söylediği gibi aklın ve nefsin mücadelesi de 
bu gönlü ele geçirmek üzerine... Neden? Çünkü gönül, Rabbi- 
miz'in nazargâhı... “Ben yerlere ve göklere sığmadım fakat mü- 
min kulumun gönlüne sığdım” diye buyurmuş. Yani Mevlâ'yı 
arayan kişi, O'nu kendi gönlünde, kalbinde bulabilir. Çünkü 
insanın canı ve nefsi geçici, gidici ama ruhu, gönlü kalıcı. İn- 
san dediğimiz gerçeğin merkezi gerçekte gönüldür, kalptir. 


Bir kudsi hadiste Rabbimiz buyurur: “Kul bana nâfile iba- 
detlerle devamlı yaklaşır. O derece ki nihayet ben onun işittiği 
kulağı, gördüğü gözü, duyduğu kalbi olurum. Benimle işitir, 
benimle görür, benimle duyar.” Demek ki kalpte aklın emri ga- 
lip olunca kul, Allah'ın gerçek kulu haline geliyor. Bunun yolu da 
farzların yanısıra nâfile ibadetler yapmaktır. Yani kulların iyilik 
ve güzelliği Allah mecbur tuttuğu için değil, Allah'ı sevdiğinden 
dolayı yapması... Bu fark çok önemlidir. Elbette farzlar kulun 
canı istese de istemese de yapılması şart olan fiillerdir. Fakat bu 
mecburiyeti hâşâ “dayatma” olarak anlamak o ibadetlerin bere- 
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ketini yok eder. Farz, sünnet, nâfile, mubah olan her şeyi Allah 
için, sadece O'nu razı etmek için yapmak gerekir. 


Maalesef bugün bazı vaaz eden hocalar Rabbimiz'e mu- 
habbet ile değil, menfaat ile yaklaşmayı öğütlüyorlar. İnsan- 
lara sevap çetelesi tutturuyorlar. “Şu ibadette şu kadar sevap 
var, şu nâfilede de şu kadar sevap var” diyerek maalesef kul- 
luğu kâra, hesaba, alışverişe döndürüyorlar. Elbette muhtelif 
hadislerde Rabbimiz'in hayırlı işlere ve ibadetlere vereceği se- 
vaplar zikredilmiştir. Ama bunu bakkal defteri gibi tutmak işin 
özünden uzaklaşmak demektir. Gerçeği bambaşka bir anlama 
çevirmek olmaz. Aslolan Mevlâmız'a severek yaklaşmaktır. 
Muhabbet olmadan marifet olmaz. Kişiye ebediyen yarayan 
şeyler sadece Allah rızası için yapılan işlerdir. Öyle olmayan- 
lar, sevaplarını toplama çıkarma işlemi yaparak hesaplayıp 
ibadetleri ona göre yapanlar kayıptadır. 


Yine kavramlara dönelim... Dilimizde “gönül” ve “kalp” 
arasında bir fark mevcut... Hatta ayrıca “yürek” var, “dil” var... 
Var da var... Batı dillerinde ise böyle bir zenginlik yok. Kalbi 
unutan bir güruh nasıl kalp üzerinde bu kadar çok durabilir 
ki? Bizdeki kalp ile ilgili kavramların ortak yönleri epey faz- 
la. Ama kabaca ayırmak gerekirse manevi anlamda daha çok 
“gönül” ve “kalp,” maddi anlamda ise daha çok “yürek” kulla- 
nılıyor. Organ olan kalbimiz ile manevi kalbimiz ayrı şeyler- 
dir. Zaten “yürek” kelimesi daha fazla maddi kalbi ifade eder. 
Mesela insanın kalbi ayrı, yüreği ayrıdır. Hayvanlar için ise 
kalpten ziyade yürek kelimesi kullanılır. 


“Kalp,” Arapça'dan aldığımız bir kavram. “Bir bu tarafa, 
bir öte tarafa dönüp duran şey” demek... “İnkılap” kelimesi de 
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buradan geliyor. “Bir taraftan öbür tarafa dönmek” demek... 
Demek ki manevi kalbimiz aynen maddi kalbimiz gibi bir an- 
dan ötekine değişen bir şey. Kalp bir halden ötekine giriyor. 
Nabzımız da öyle değil mi? Kalp ne sürekli atıyor ne sürekli 
duruyor. Zaten her iki halde de insan ölür. Madem dünya ha- 
yatımız nabza, yani kalbin bir atış, bir duruşuna bağlı, o halde 
kalbimiz sürekli attığında da sürekli sustuğunda da hayatımız 
olmazdı. O halde hayatı da böyle kabul etmek gerekiyor. Kal- 
bimiz gibi bir iniş bir çıkış, bir keder bir sevinç, bir sıkıntı bir 
ferahlık, bir zorluk bir kolaylık... Hayatın devinimini, insanın 
yaşama gücünü oluşturan bu dalgalanmadır. 


Bu değişkenlik Rabbimiz'in takdiri iledir. Nitekim Resü- 
lullah (sallallahu aleyhi vesellem) buyurdu: “Rahmân'ın iki parma- 
ğı arasında olmayan bir kalp yoktur. Allah dilerse onu doğru 
yola sevkeder, dilerse şaşırtır!” Yine Resülullah aleyhissalâtü 
vesselâm efendimiz şöyle dua ederdi: “Ey kalpleri tesbit eden 
(sabitleyen) Rabbimiz! Kalplerimizi dinin üzerine tesbit et.” 


Kalbin ilginç bir yönü daha var. Kalbimizin atıp atmaması 
pek bizim elimizde değildir. Kalp refleksle çalışan bir organ- 
dır. Göz gibi, kulak gibi kapatamayız. Kalbimize emir vererek 
ne onu durdurabilir ne de çalıştırabiliriz. Hayatımızın merkezi 
olan kalp gibi hayatta da pek çok şey bizim elimizde değildir. 
Bizim elimizde olan bu edilgenlik içinde Allah'ın ipine sımsıkı 
sarılmak ve savrulmamaktır. Bu kadarcık bir irade birçoğumu- 
za inanılmaz derecede az ve zayıf gelebilir. Ama durum budur. 
Peki, bu küçücük iradeyle ne yapabiliriz? Bir arının veya bir 
karıncanın küçücük bedeni ve ufacık beyni ile neler yaptığı- 
na bakarsak âleme bakarak o küçük iradenin ne kadar devasa 
işler başarabildiğini anlayabiliriz. Öyle olmasaydı tek başına 
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olan nice insan tarihte toplumu, dünyayı, insanları dönüştüre- 
mezdi. En başta kendini dönüştüremezdi. 


İnsanın merkezi kalptir. İnsanı insan yapan manevi kal- 
bidir. Niyet, iman, yakin, tövbe, sekinet, huzur, vecd, cezbe 
hep buradadır. Bu merkezi ele geçirmek için nefis ve akıl bit- 
meyen bir mücadele içinde... Ama akıldan yana bu mücadele- 
yi yapan insan sayısı azdır ve herkesin mücadeledeki başarısı 
aynı derecede değildir. Bunları nefsin mertebelerini bilirsek 
anlarız. Kâfirlerde ve maalesef günaha batmış müminlerde 
nefs-i emmâre hâkimdir. Yani kişi nefsi neyi emrederse onu 
doğru bilip yapar. Doğru yanlış ayırt etmez. Ayırt ettiğini san- 
sa da ölçüsü Allah ve Resülü değildir. Güncel modadır, her- 
kesin beğendiği, alkışladığı, yaptığı rezilliklerdir. Zaten bu 
rezillikleri meşrulaştırmak için “Ama herkes böyle yapıyor” 
derler. Fazilet gösterene, modaya uymayanla ise, “Sen de ne 
kadar eski kafalısın!” diye dalga geçerler. Demek ki böyle olan 
insanlar Hakk'ın değil, halkın dinine tâbidirler. Hakk'ın değil 
halkın kuludurlar. Onların içinde Âşık Paşa'nın anlattığı sava- 
şı nefis kesinkes kazanmıştır. Gönlü işgal etmiş, oradan nuru, 
hayrı, rızayı, merhameti, muhabbeti, kısacası bütün erdemleri 
kovmuştur. Onların yerine Âşık Paşa'nın yukarıda bahsettiği 
bütün reziletleri koymuştur. 


Kâfirler de insandır, elbette onların da kalpleri vardır ama 
mühürlüdür. Bakara süresinin 7. âyetinde Mevlâmız şöyle buyu- 
ruyor: “Allah, onların kalplerini ve kulaklarını mühürlemiştir. 
Gözlerinin üzerinde perdeler vardır. Ve büyük azap onlaradır.” 
Peki, Allah'ın bu mühürlemesi kâfirler onu hak etmeden olan bir 


şey midir? Yani kâfirlerin bu takdiri celbedecek ne işleri vardır? 
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Bunu da Rabbimiz aynı sürede 88. âyette açıklar: “Dediler ki: 
‘Bizim kalplerimiz örtülüdür. Hayır, Allah, inkârlarından do- 
layı onları lânetlemiştir. Bundan dolayı pek azı iman eder.” 


Bu arada unutmayalım. Arapça'da “kalp” kelimesinin 
anlamlarından biri “akıl”dır. Nitekim Mütercim Âsım Efen- 
di, meşhur sözlüğünde şöyle diyor: “Kalpten akl ve fehm ve 
şecaat mâkülesi irade olunur.” Yani akıl, kavrayış ve cesaret 
olguları hep kalpten doğar. Kâfirlerin nurani kalbi kapalıdır. 
Hidayet ile açılır. Kalbin aklı sadece hidayete ermiş, o yüzden 
nurani aklı açılmış müminlere hastır. Bu sebeptendir ki mer- 
hamet, şefkat, muhabbet, cömertlik gibi bencillikten uzak fa- 
ziletler müminlerde olur, kâfirlerde pek olmaz. Kâfirler güya 
akıllıdırlar ama burada kastedilen hesapçı akıldır. Ölçmek 
biçmek, kârını zararını hesaplamak anlamında akılları vardır. 
Doğru, ama o kadar... O yüzden gerçek insanlık, kalbe Rab- 
bimiz'in iman hidayet etmesiyle ortaya çıkar. Gerçek akıllılık 
da imana erip işlerini Rabbimiz'e göre yapmaktır. Dünyada 
eşref-i mahlükat makamına, ahirette cemal nimetine mazhar 
kılan bu akıldır. Bu akıl uyanmayınca “eşref-i mahlükat” yani 
yaratılanların en şereflisi olarak yaratılan kişi “belhüm adall” 
yani hayvandan da beter konumuna kadar düşer. Nefsine tam 
olarak uyanların hali Allah muhafaza böyledir. Çünkü onları 
idare eden hayvanlara benzer şekilde dürtüleri, arzuları ve ih- 
tiyaçlarıdır. Onları hayvandan aşağı kılan şey ise hayvancıkla- 
rın bile Rab'lerini tanıyıp bilmeleri, O'nu zikretmeleri, kendi 
nefislerine ve diğerlerine zulmetmemeleridir. 


2 Mütercim Âsım Efendi, Kâmüsü'l-Muhit Tercümesi, İstanbul: Yazma 
Eserler Başkanlığı, 2013, 1/617. 
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Kişi bu en aşağı derekeden nasıl kurtulabilir? İmanına 
yaslanıp nefsini kalbinden ayırmayı öğrendiğinde kurtulabi- 
lir. “Ben” dediğinin nefsi mi, kalbi mi olduğunu farketmeye 
başladığında, yanlışlarını ve günahlarını farketmeye başladı- 
ğında kurtulabilir. Farkedince de hemen onlardan pişmanlık 
duyar, Allah'a tövbe eder, yani döner. Çünkü “tövbe” Arap- 
ça'da “dönmek” demektir. İnsan “nefs-i levvâme” denen bu 
aşamada Allah'a dönmeyi öğrenmiştir. Zira Allah'ı bilmeyen 
O'na nasıl dönebilir? Yine günah işlese de onları normal, do- 
ğal, doğru, hak görmez. O yüzden onlardan kurtulmak, gön- 
lünü nefsinin değil, aklının fethetmesini ister. Bu şekilde mü- 
cadelede aklın üstünlüğü arttıkça gönül de aklın hâkimiyetine 
girer. Kusurları olsa da giderek günah işlemekten, yani Al- 
lah'tan uzak düşmekten kaçınmaya başlar. Sonu olmayan bu 
seferde Rabbimiz'in rızasını kazanır. 


Âşık Paşa'nın anlattığı savaşın aşamaları bunlar... Fakat 
insanların kimisi bu savaşta mağlup olur, kimisi ağır yarala- 
nır, kolunu bacağını kaybeder, kimisi ise sıyrık almadan ama 
düşmanı yere yıkarak muzaffer olarak er meydanından ayrılır. 


İnsanın nefesi oldukça nefsi de olacaktır. İki kelime de 
aynı kökten gelir. Savaşı nefis kazanıp gönülde şer ve fısk hü- 
küm sürüyor olsa da nefes bitmeden savaşın kesinkes kaybe- 
dildiğini söylemek mümkün değildir. Aksi de doğrudur. Al- 
lah'a gönlünü açmış, dolayısıyla aklın galip geldiği bir kulda 
da son nefesine kadar bu mücadele devam eder. Galibiyet her 
an mağlubiyete dönebilir. O yüzden “hidayet” kavramını bil- 
meden kişilerin gönlünü anlayamayız, onlar hakkında hüküm 
veremeyiz. Mevlâmız buyurur: “Allah kime hidayet ederse 
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hidayet bulan odur. Kimi de dalâlette bırakırsa hüsrana dü- 
şenler de işte onlardır” (A'râf 7/178). 


Aynen hayat gibi hidayet konusunda da rolümüz küçük 
ama çok önemlidir. Çünkü hidayet insana takdir içinde açılan 
iman, istikamet, ihlâs ve hayır yollarında yürümekle niyaz edi- 
lir. Hidayet hak edilemez, ancak bahşedilir, lutfedilir, ikram 
edilir. Bunun için de sonsuz hamd ve şükür gerekir. Çünkü 
Rabbimiz hidayetimizi murat etmeseydi biz hidayete eremez- 
dik. Mevlâmız buyurur: “Bu müminler hâlâ öğrenmediler mi 
ki Allah dileseydi bütün insanlara hidayet eder, doğru yola 
koyardı” (Ra'd 13/31). 


Nasıl maddi kalbimiz bizi diri ve canlı tutan şey ise manevi 
kalbimiz de ruhumuzu diri tutan şeydir. Çünkü, “Kalpler an- 
cak Allah zikriyle tatmin olurlar” (Ra'd 13/28). Ve yine Mevlâmız 
buyurur: “Muhakkak ki Allah'ın zikri en büyük iştir” (Ankebüt 
29/45). Peki en büyük iş olan zikir nerede olur? Elbette manevi 
kalbimizde... Namazın, orucun, zekâtın, sadakanın, haccın, her 
türlü iyiliğin etkisi, eseri, sonucu sadece şurada burada olmak, 
durmak, gitmek gelmek, okumak değil. İşte o en büyük zikrin 
mahalli olan kalbi Allah Teâlâ'nın teşrifine layık hale getirme- 
sinde... O yüzden ibadet ile kalp arasında doğrudan ilişki var. 
Zaten kalpte iman olmayınca ibadetin, işlerin, konuşmaların 
manası yok. Hatta böyle olunca Allah muhafaza münafıklık 
olur. Asıl iş; okuduğumuz âyeti kalpten okumak, sadece yaptı- 
ğımız ibadetleri değil bütün işlerimizi kalpten, gönülden, yani 
samimi olarak yapmak. Allah için yapmak... Bunun zıddı ise en 
büyük yıkım. Yani kalbi, gönlü yıkmak, incitmek, kırmak... Yu- 
nus Emre hazretleri o yüzden şöyle diyor: 
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Bir kez gönül yıktın ise 
Bu kıldığın namaz değil 
Yetmiş iki millet dahi 
Elin yüzün yumaz değil 


Bir gönülü yaptın ise 
Er eteğin tuttun ise 

Bir kez hayır ettin ise 
Binde bir ise az değil 


Yunus Emre hazretleri yıkımı anlattığı gibi yapımı da an- 
latıyor. Kalp yapmak, gönül yapmak, tamir etmek... İkinci kı- 
tada bahsettiği “er” de ordudaki er değil. Allah adamı, merd-i 
Hudâ, yani Allah'ın has kulu demek. Allah'ın dostu olan veli- 
ler, ârifler... Tutulacak etek onlarınki... Sevilecek, muhabbet 
edilecek, izlenecek insanlar onlar... Zaten burada Yunus'un 
saydığı hayırlar iki tane: gönül yapmak ve er eteği tutmak... 
Çünkü bu ikisi en önemlileri... Çünkü kişinin gönlü yapılma- 
dan gönül yapamaz. Bir erin gönlüne girmeden kendi gönlüne 
giremez. Ayna olmadan süret görülemez... 


Bir gün Hacı Bayram-ı Veli hazretlerinin (kuddise sırruhü) ha- 
lifesi olan Yazıcıoğlu Mehmed Efendi, yazdığı meşhur ve olduk- 
ça kalın Muhammediyye adlı eseri mürşidine takdim eder. Hacı 
Bayram hazretleri kitabı eline alır, sayfalara şöyle bir bakar ve 
Yazıcıoğlu'nun göğsüne eliyle vurur ve der ki: “Keşke bu kadar 
çok sayfa yazacağına bir erin gönlüne girseydin.” 


“Gönül” kelimesine biraz daha eğilelim. Bu eski Türkçe bir 
kelime. Kimilerine göre göğüs, “kög” kökünden geliyor ki "sada, 
âvaz, şarkı” anlamlarına geliyor. “Gömlek” kelimesi ile akraba ol- 
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duğu da söylenir. Yani nasıl gömlek giyilir ve çıkarılır ise, gönül 
de her an bir hali giyip birini çıkarıyor. “Kalp” kelimesinin an- 
lamına benziyor. “Dil” Farsça'dan gelmiş, o da “gönül” demek... 


Âşık Paşa'nın resmettiği bu savaşı İmam Gazâli (rahmetul- 
lahi aleyh) İhyâ kitabında musikinin haram olan kısmını izah 
ederken benzeri bir şekilde anlatır: “Şeytanın askerleri olan 
şehvetler ile Allah'ın hizbi (tarafı) olan akıl nuru arasında 
kalpte dâimi bir çatışma olur. Ancak bu çatışma, iki ordudan 
biri tarafından fethedilerek tamamen istila edilmiş bir kalpte 
olmaz. Bizim bu zamanımızda kalplerin çoğu şeytan ordusu 
tarafından fethedilmiş ve o ordu kalpleri istila etmiştir. Bu ba- 
kımdan o orduyu püskürtmek için insan yeniden savaş sebep- 
lerinin varlığına muhtaç olur. Bu bakımdan müstevli (istilacı) 
ordusunun silahlarını çoğaltmak, kılıçlarını keskinleştirmek 
nasıl câiz olur?” 


Âşık Paşa'nın daha evvel saydığı aklın askerleri gönlü fet- 
hedince tendeki yani bedendeki nefis askerlerini bir bir da- 
ğıtır. Diğer bir deyişle kişi aklın emrine girmeye başlayınca 
onda cimrilik gider cömertlik gelir, düşmanlık gider dostluk 
gelir, kibir gider tevazu gelir, ukalalık gider muhabbet, zulüm 
gider merhamet gelir. Ama zıddı olursa, yani nefsin askerleri 
aklın askerlerini perişan ve rezil ederlerse bu kez bu değişim 
zıddına döner. Kişi her şeye “ben” nazarından bakmaya baş- 
lar, bencilleşir, giderek “ben”e tapmaya başlar. Kişi cömert 
iken cimri, dost iken düşman, mütevazi iken mütekebbir, mu- 
habbetli iken soğuk, merhametli iken zalim olmaya başlar. 


Savaşta yaralanmak da var, ölmek de, sağ çıkmak da... 
Akıl ile nefis arasındaki savaşta da durum böyle... 
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Nefs sınuksa sıgınur ten tagına 


Bu “akıl sınsa girer cân bâgına 


Cism içinde her biri bu a'zalar 
Nefs içün key kal'alardur kal'alar 


Çün ‘akıl nefsi yiñe vü nefs sına 
Varur anda sıgınur kal'asına 


Cânda vardur akl içün key tahtgâh 
Kim “akıl her dem aña getrür penâh 


Bu “akıl sınsa girür ol tahtına 
Meşgul olur kendü kendü vaktına 


Ol anı yurd idinüpdür ol anı 
Bunlar işler hayrıla şer olanı 


Her savaş muharebelerden, yani küçük savaşlardan olu- 
şur. Meşhur sözdür: “Bir muharebe kazanmakla harp kaza- 
nılmaz. Bir muharebe kaybetmekle de bir harp kaybedilmez.” 
Zaten nefis ve akıl arasındaki bu savaşın sürekliliği onun 
büyük ve uzun bir harp olduğunu ve pek çok muharebeden 
oluştuğunu bize gösteriyor. Kimi muharebeleri akıl, kimini ise 
nefis kazanıyor. Muharebede kim kaybederse geri çekiliyor, 
vatanına, karargâhına, memleketine dönüyor. Akıl kaybedin- 
ce kendi vatanı olan cana, nefis kaybedince kendi yurdu olan 
tene dönüyor. “Ten” beden, vücut demektir. Orada kuvvetini 
yeniden toplaması, yaralıları iyileştirmesi, kendini gözden ge- 
çirip yeni bir strateji belirlemesi gerekiyor. “Strateji” kelimesi 
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eski Yunanca bir savaş terimidir. “Komutan, general” ve “ko- 
mutanın savaşı yönettiği yer, karargâh” demektir. Bizdeki en 
yakın karşılığının “sevkü”l-ceyş,” yani “askeri sevketme” oldu- 
gunu söyleyebiliriz. 


Kısacası meydanda mağlup olan hangi kuvvetse çekip 
gidip meydana bir daha dönmemezlik etmez. İnsanın son 
nefesine kadar içindeki bu savaş sürer gider. Her iki ordu da 
evinde, yurdunda, kışlasında toplanıp tekrar tekrar harp mey- 
danına döner. O yüzden bu savaşta durmak, dinlenmek, kesin 
zafer ilan etmek olmaz. Rabbimiz'in takdiri gelip son nefesi- 
mizi vererek gittiğimiz ana değin bu mücadele ve harp mey- 
danı boş kalmaz. 


Orta yirde bu göfül bir noktadur 
Hiç kimesne bilemez kim bu nedür 


Geh yönin 'akla dutar tâ'at kopar 
Cümle azâ kul olur Hakk'a tapar 


Geh yönin nefse döner işler fesâd 
Cümle hayr işler olur anda kesâd 


Kalb anuñçun didi aña ulular 
Kim bu şahsı hayra şerre ol ular 


İki yüzlü oldugıyçun adı kalb 
Altına bakır katıldı oldı kalb 


Evet, daha önce “gönül” ve “kalp” üzerine yaptığımız iza- 
hı hatırlatan beyitler bunlar... Âşık Paşa bu sefer “gönül” ve 
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“kalp” kelimelerini anlatıyor. Ona göre “gönül bir noktadır. 
Yani insanın merkezi, “insan” denilen varlığın sembolü, nü- 
vesi, künhü, nişanesi, evi sadece bir noktadır. İlginç değil mi? 
Hz. Ali Efendimiz'in (kerremallahu vechehü) varlığı anlatan sözün- 
de de “nokta” kavramı geçer. O yüce söz şöyledir: “Kur'an'ın 
sırrı Fâtiha'da, Fâtiha'nın sırrı besmelede, besmelenin sırrı 
başındaki ‘bâ’ harfinde, bâ harfinin sırrı da altındaki noktada- 
dır. İşte ben o noktayım.” 


Nokta varlığın temel sembolüdür. Çizgiler, hatlar, yazılar, 
şekiller hepsi bir noktadan başlar ve noktaların farklı şekiller- 
de dizilmesiyle oluşur. Bu sözde Hz. Ali Efendimiz'in (kerremal- 
lahu vechehü) “ben o noktayım” dediği aslında insan varlığını 
anlatan bir mecazdır. Nitekim onun bu mealdeki kıymetli sö- 
zünü hatırlayalım: “Ey insan kendini küçük bir varlık sanma. 
Sen öyle bir âlemsin ki sende kâinat dürülmüşür.” Bu kelâ- 
mın şerhi olan Şeyh Galib Dede hazretlerinin (kuddise sırruhü) 
şu beyit ile başlayan meşhur şiiridir ki sonraki bölümü onun 
şerhine hasredeceğiz: 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


. Yine Haydar-ı Kerrâr Efendimiz'in (kerremallahu vechehüJ 
meşhur sözü, “İlim bir nokta idi, cahiller onu çoğalttılar” 
fermanında da noktanın merkezi olduğunu görüyoruz. Yani 
varlığın da bilginin de olgunun de künhü, kökü, esası bir nok- 
tadır. Her şeyin ve her varlığın dayandığı yegâne bir temel 
vardır. O temelin adı insan için “gönül”dür. 
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Biz de Zerefşân mahlasıyla yazdığımız bir gazelde gönlü 
şöyle tarif etmeye çalışmıştık: 


Bütün esmâya medâr, ancak bilin ism-i gönül 
Hak yaratmış arz u eflâk, maʻkes-i cism-i gönül 


Düşdüğün ân aşka, âteşler alır cismin hemân 
Âlemin dostu odur, hem âlemin hasmı gönül 


Sanma Hak sen gibi müznibi dahi hepden yakar 
Kısm-ı ten nâra yanar, lik nür olur kısm-ı gönül 


Himmetinden ol Celâl'in tâbın almış Zerfeşân 
Dilde seyreyledi nakkâşını şol resm-i gönül 


Âşık Paşa yukarıdaki beyitlerde “gönül” kelimesine neden 
“kalp” dendiğini izah ediyor. Daha önce de anlattığımız gibi 
“kalp” kelimesinin değişkenlik ile olan ilgisini açıklıyor. Kalp 
biran hayra, bir an şerre döner. Kâh her şeydir, kâh hiçbir şey. 
Bunların hepsi kalbin halleridir. Bu halleri Allah'a bağlayan 
kişi sıkıntıya sabreder, sevince şükreder. Müstakim, hür, mu- 
hayyer kalır. Muhayyer “hayrı seçen” demektir. Fakat kişi bu 
halleri başka şeylere bağlarsa o zaman gaflet, dalâlet ve hat- 
ta inkâra doğru yol alır. Bu haller tıbbi, kimyasal, biyolojik, 
psikolojik faktörler tarafından değil, kişinin varlığının sebebi 
olan Allah ile olan irtibatının derecesine göre oluşur. Bugün 
modern bilimin saydığı bütün bu unsurlar da geçerlidir ama 
sebep değil sonuçlardır. 


Kalbin “ikiyüzlü” olması ile “iki yüzlü” olması arasında 
fark vardır. Eğer kalbi “ikiyüzlü,” yani “iki yönlü” olarak an- 
larsak kabz-bast, sıkıntı-ferahlık, keder-sevinç hepsi anlamını 
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bulur. Çünkü kalbin, yani insanın özünün tabiatı ikilidir. Allah 
bu şekilde yaratmıştır. İnsan hep aynı hal üzere olamaz. Hatta 
böyle olmak ruhi marazdır. Psikolojik bir hastalıktır. Kişi hep 
sevinç, hep keder, hep coşku, hep içe kapanıklık içinde olur- 
sa yani hali değişmezse o insana hasta nazarıyla bakılır. Bu 
ikilik hayatın canlılığını ve devinimini doğuran bir çeşnidir. 
İnsandan Rabbimiz'in beklediği kulluk, bağlılık ve sadakat bu 
ikilikten doğar. Nefsimizin hoşuna giden sevinç, kazanç, ba- 
şarı, güzellik, ferahlık gibi haller bu ikiliğin bir tarafındadır. 
Bunları nefsimiz sever ve ister. “Hemen olsun, şimdi olsun, 
benim olsun.” Çünkü nefis sıkıntıya, çileye, imtihana, ikilemi 
zor yoldan çözmeye gelemez. Kolaya, üç kâğıtla hızlı çözümle- 
re, acilen doymaya bakar. 


Kulun imtihanı ise acile değil, âhire bakmaktır. Yani nefsi- 
nin istediğini hemen yapmaya değil, yapmaya niyetlendiği iş- 
ten ahirette sual olunacağı için önce onu iman tartısında tartıp 
hayırlı ise yapmaya gayret etmektir. İnsanın tabiatı böyledir: 
İstediğimiz şeyi hemen isteriz. Tabii ki nimet istenir, çünkü ve- 
ren Allah pek cömerttir, vermeyi sever ve her şeyi yoktan ya- 
ratandır. Fakat hayırla istemek başka, her şeyi hemen istemek 
başkadır. Bu acelecilik zemmedilmiştir: “İnsan, hayrı ister gibi 
şerre davet çıkarıyor. İnsan çok acelecidir” (İsrâ 17/11). 


Bugün hayatta hepimizi sıkıntıya, bunalıma, krize sokan 
şeylerin hemen tamamı beklentilerimizin, arzularımızın, is- 
teklerimizin bir an önce olmasını istemekten doğar. Bu ace- 
lecilik, acillik sabırsızlığı da beraberinde getirir. Sabırsız kişi 
de huzursuz olur. Huzursuz olan ise elindekilerin kıymetini 
bilmez, hep olmayan şeylerle ilgilenir. Bu ise mutsuzluğu do- 
gurur. Yani acelecilik sonuçta mutsuzluğu doğurur. Hep söy- 
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lerim, hayali olmayanın hayal kırıklığı olmaz. Kendimizi mut- 
suz eden şey temelde budur. Kendimizi tanımadığımız, dola- 
yısıyla Allah'ı tanımadığımız için O'nun her şeyi yarattığını, 
takdirin O'na ait olduğunu, bizim irademizin O'nun iradesine 
tâbi olduğunu, hayır ve şerri de O'nun yarattığını unutuyo- 
ruz. İşte bunu unutmayanlar “Bu da geçer yâ hü” demişler. Bu 
cümle meşhurdur. Ama dikkat edelim bu cümlenin sonunda 
“yâ hü” deniliyor. Bu cümleyi doğru anlayalım. Bu ibare iki kı- 
sımdan oluşuyor: “bu da geçer” ve “yâ hü.” Birinci kısım sıkın- 
tının geçici olduğunu hatırlatıyor. Zaten bir sıkıntı geçmese 
bile nihayetinde hayatımız geçicidir. Hayat bitince sıkıntılar 
da bitiyor. Bu büyük bir tesellidir. Ama asıl ibare ikinci kı- 
sım, yani “yâ hü”dur. Çünkü bâki olan, ölmeyecek olan, yara- 
tan Allah'tır. Demek ki bu cümle aslında “Bu sıkıntı da geçer, 
Allahım lutfu kerem et!” demektir. Bizim tesellimiz Allah'tır, 
O'nun lutfu keremi, mağfireti, yardımı ve keremidir. Mümi- 
nin böyle bir lüksü vardır. Her an Rabb'ine yaslanır. Tabii bu, 
Allah'ı hatırlayanlar içindir. Yoksa maalesef bu ibarenin yazılı 
olduğu hat levhasını duvara asıyoruz ama iş bu sözün gereğini 
yapmaya gelince çuvallıyoruz. 


Peki, bizim hiç isteğimiz, arzumuz, hayalimiz olmayacak 
mı? Elbette olacak. Ama burada olumsuz olarak bahsettiğimiz 
aciliyet, “sabırsızlık” ve “bencillik” anlamındadır. Yoksa bir kul, 
elbette hayırlı her şeyi Allah'tan ister, yapmada acele eder. Ev- 
lenmede, insanlara yardım etmede, başı sıkışan, derde düşen, 
belaya uğrayanların imdadına koşturmakta hızlı davranır. Bu- 
rada kastettiğimiz âhiriyet de işleri savsaklamak, umursama- 
mak, zamana uymamak değildir. Her yaptığımız işin ardından 
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neye yol açacağını iyice düşünmek, hem bu dünyadaki hem de 
ahiretteki sonuçlarını tefekkür ederek tercih yapmak demektir. 


Nefsimize hoş gelmeyen ama Rabbimiz'in övdüğü birçok 
vasıf var: sabır, gayret, cehd, tahammül, sebat gibi... Bunlar 
aynı zamanda en kıymetli amellerdir. İnsanı Allah'a yaklaştı- 
ran, gerçek kul olmasını temin eden bütün bu çileler insanda- 
ki ikiliği nasıl birlediğimizle ilgilidir. Mesela sabır Rabbimiz 
ve O'nun sevgilisi tarafından çok övülmüştür: “Muhakkak ki 
Allah sabredenler ile beraberdir” (Bakara 2/153). Yine cehd ve 
gayretle ilgili Rabbimiz buyurur: “Doğrusu insanın çalıştığın- 
dan başkası kendinin değildir” (Necm 53/39). 


Âlemde ikilikler hâkimdir. Mesela insanın canlılığının 
işareti olan kalp vuruşları da ikilidir. Kalp bir çarpar, bir du- 
rur. Öyle olmasa idi insan ölürdü. Yine elektrik gibi... Elektrik 
akımı da durmaksızın hep akan nötronlardan değil, bir akıp 
bir duran nötronlardan oluşur. Güneş ışınları da öyledir. Bir 
film de öyledir. Mesela film aslında tek tek fotoğraf karelerin- 
den oluşmasına, yani her kare arasında aslında boşluk olma- 
sına, yani görüntü sürekli olmamasına rağmen, bu aralıklar 
o kadar kısadır ki bize bir süreklilik hissi verir. Demek ki bu 
ikilikler, bu kesintiler, hatta tezatlar hayatı durduran ve biti- 
ren değil, aksine canlılık veren ikiliklerdir. 


İnsanın künhü olan kalp de iki yüzlüdür, yani iki yönlü- 
dür. İnsan da öyledir. İnsanda da pek çok ikilik var: ben-sen, 
ruh-beden, akıl-duygu, fikir-eylem, iyilik-kötülük, fert-toplum, 
vb. Bu ikilik kişinin iki yüzlü olmasını gerektirmez. Çünkü iki- 
lik insanın tabiatı ve nimetidir ama her nimet gibi imtihanıdır 
da... Bu ikiliği birlemesi gerekir. Fakat birlemek “terk ederek” 
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değil “tek ederek” olur. Yani “ben sevinci terkedeyim kederde 
birleneyim”, “aklı terkedeyim duyguda birleneyim”, “bedeni- 
mi terkedeyim ruhta birleneyim” denmez. Kişinin kendine hoş 
gelmeyen, sıkıntılı hallerden kurtulup zâhirde zıddı olan hassa- 
lar, melekeler ve nimetler üzerinde istikrarlı olmaya çalışması 
bâtıldır, kendi ve varlığın tabiatına ve kendi hayrına terstir. 


Asıl mesele, zıt görünenlerin aslının tek olduğunu kav- 
ramaktır. O zaman kalp gaflette, dalâlette, inkârda kalıp “iki- 
yüzlü” olmaktan çıkar. Keder de sevinç de, kahır da lutuf da 
insanın hayatını, diriliğini, canlılığını, giderek yolunu, yönünü, 
kıymetini belirleyen kanatlar olur. İnsan iki kanadın da hakkını 
anlar, kahrın da lutfun da bir sebebe bağlı olduğunu, ikisinin 
de nimet olduğunu kavrar. Bu hal “tevhid” yani “birlik” maka- 
mıdır. Hallere değil, halleri bahşedene bağlanmak demektir. 


Zıtlar âlemin hakikatidir. Mevlâmız'ın pek çok ism-i şe- 
rifi birbirine zâhirde zıt anlam taşır. Celil ve Cemil, Zâhir ve 
Bâtın, Latif ve Kahhâr gibi... Fakat bu zıt sıfatlara rağmen 
Rabbimiz'in zatı birdir. İnsan da aynen böyledir. Birbirine zıt 
özelliklerden oluşmasına rağmen bu, onu bambaşka bir var- 
lık haline getirmez. Duygunun da aklın da yeri vardır. “Ben” 
olmanın da “o” olmanın da hakkı vardır. İnsanlarla bir arada 
yaşamak da güzeldir, yeri geldiğinde yalnız olmak da... 


Rabbimiz'in kendi zatındaki bu sıfatların âlemdeki tecel- 
lileri ve insanın hamurundaki yansımaları demek olan bu zıt 
hassalar birbirini yok etmez. Aksine zıtlıklar kişinin dengesini 
sağlayan iki kanat gibidir. Mevlânâ hazretleri (kuddise sırruhü) 
bu hakikati de bize ne kadar açık seçik ifade eder: “Çünkü ger- 
çek olmadan bâtıl olan ortaya çıkmaz. Ahmak kalp olanı altın 
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ümidiyle satın alır. Dünyada hâlis akçe geçer olmasaydı, kalp 
olanlar nasıl harcanırdı? Doğru olmadıkça, yalan nasıl olur? 
O yalan doğrudan ışık alır...” Rabbimiz “âdil-i mutlak”tır. Her 
işinde adalet vardır. Ve adalet lutfu da kahrı da, sıkmayı da 
ferahlatmayı da, mükâfatı da cezayı da gerektirir. 


Yunus Emre hazretleri de bunu şu şiirinde anlatır: 


Câna cefâ kıl ya vefâ 
Kahrın da hoş, lütfun da hoş 
Ya derd gönder ya devâ 
Kahrın da hoş, lütfun da hoş 


Hoştur bana senden gelen 
Ya hilat ü yâhud kefen 

Ya taze gül yahut diken 
Kahrın da hoş lütfun da hoş 


Gelse celâlinden cefâ 

Yahut cemâlinden vefâ 

İkisi de câna safâ 

Kahrın da hoş, lütfun da hoş 


Ger bağ u ger bostân ola 
Ger bendü ger zindân ola 
Ger vasl ü ger hicrân ola 
Kahrın da hoş, lütfun da hoş 


Ey Pâdişâh-ı lemyezel! 

Zât-ı ebed, hayy-i ezel 

Ey lütfu bol, kahrı güzel 
Kahrın da hoş, lütfun da hoş 
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Ağlatırsın zârı zârı 

Verirsen cennet ü hüri 
Lâyık görür isen nârı 
Kahrın da hoş, lütfun da hoş 


Gerek ağlat gerek güldür 
Gerek yaşat gerek öldür 
Âşık Yünus sana kuldur 
Kahrın da hoş, lütfun da hoş 


Kişi zıtlıklara takılmayıp her hali Allah'a bağlarsa gerçeğe 
erer. Kederde de sevinçte de, kabzda da bastta da, inişte de 
çıkışta da Allah'a bağlandığı için halleri çeşitli olsa da makamı 
birlenir. Gerçek tevhid budur. Böyle olmadıkça insan bir ke- 
derde yıkılır, bir sevinçte yapılır. İstikrarı, sabit bir yeri, yani 
makamı olmaz. Dalga nereden gelirse ona kapılır gider. Ha- 
yatı böyle olursa bocalama, bunalım, kişiliksizlik içinde kay- 
bolur gider. Kul dalga nereden gelirse gelsin ayağı sabit olan, 
yeri yurdu belli olan, duruşu olan kişidir. O yüzden sürekli 
mücadele, sürekli çaba ve gayret içindedir. 


Adaletin zıddı zulümdür. Rabbimiz asla zulmetmez. Kişi 
kendine, başka insanlara ve nesnelere zulmeder. Kime, neye 
zulmederse zulmetsin aslında kendine zulmeder. Sözlükte 
“zulüm,” “kara, karanlık” anlamına geldiği gibi “bir şeyi ait ol- 
duğu yerden başka bir yere koymak” anlamına da gelir. Yani 
sadece insana, hayvana, bitkilere zulmedilmez. Cansız nes- 
nelere, eşyaya da zulmedilir. Bir masayı yanlış yere koymak, 
yolun üstüne engel oluşturacak şekilde bir taş koymak da zu- 
lümdür. Bir canlıyı, bir hayvanı kendi fıtratından çıkarmak 
da böyledir. Burada kastedilen “ait olduğu yer” sadece bildi- 
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gimiz mekân değildir. İnsana ve diğer canlı cansız varlıklara 
hak ettikleri konumu, önemi, saygıyı vermemek de zulümdür. 
Bunu ne güzel ifade etmişler: “Adalet güle, zulüm dikene su 
vermektir.” Küfür kişinin kendine yaptığı en büyük zulümdür. 
O'nun varlığını, yaratanlığını, birliğini tanımamak Cenâb-ı 
Hakk'a yapılan en büyük haksızlıktır. Nitekim Lokman süre- 
sinde Rabbimiz, Lokman aleyhisselâm ağzından böyle buyu- 
rur: “Şirk en büyük zulümdür.” 


Kişinin kendisi olmaması kendine yaptığı bir zulümdür. 
Kendisi olmak, kişinin fıtratına, yani yaratanın yarattığı saf 
hale, kulluğa yaklaşmak demektir. Bunun zıddını yapmak, 
yani fıtratından uzaklaşmak kişinin kendine yaptığı zulümdür. 
Çünkü kendini Rabbimiz'in onu yerleştirdiği, ona has kıldığı 
yüce makamdan aşağı yerlere düşürmüş olur. Özünü âit ol- 
duğu yerden başka yere koymuş olur. Böyleleri için Rabbimiz 
buyurur: “Allah, onlara zulmetmedi, fakat onlar kendi nefis- 
lerine zulmetmektedirler” (Âl-i İmrân 3/117). Zulüm hamlıktır, 
çiğliktir. Nitekim “zulüm” kelimesinin anlamlarından biri “yo- 
ğurt olmadan evvel mayalanmış sütü bir adama içirmek”tir. 
Böyle bir sütün tadını düşünelim. Ne kadar kekremsidir. Özü 
şifa olan bir içecek hamlıkta kalırsa rahatsız edici bir içeceğe 
dönüşür. İnsan da öyledir. Nefsini, yani kekremsiliğini berta- 
raf etmedikçe özü olan yüce makama erişemez. 


Kulun dünyada işi gerçekten zordur. Çünkü sadece nefsiy- 
le savaştığı yetmiyormuş gibi, bir de başkalarının nefsiyle uğra- 
şır. Nasıl mı? Onların nefsinden sâdır olan kötülükler, kula ya- 
pılan gıybetler, zanlar, iftiralar, kötülükler, hasetler, zulümler 
kulun üzerine bir ok yağmuru gibi iner. Üstüne üstlük bugün 
sadece başka kişilerin değil, toplumun ve dünyanın üzerine 
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saldığı şerler ve şeytaniliklere de hedef olur. Kul, hem kendi 
içindeki savaşta hem de bu kendisini çepeçevre saran ok yağ- 
muruna karşı yara almamaya çalışarak mücadele eder. İşte bu 
çaba onu kul yapan şeydir. Asıl başarı bu mücadelenin bizzat 
kendisidir. Şerre, nefse, şeytana teslim olmamaktır. Demek ki 
bu cehd Rabbimiz'in bize iman bahşederek yeşerttiği en kıy- 
metli vasıftır. O yüzden kişinin düşman karşısında en kıymetli 
şeyi olan canını vermeye kadar giden cihad ile kendi içindeki 
düşmanla savaşması demek olan mücâhede övülmüştür. Bu 
cehde rabbâni ilimlerde fıkıh derecesine varınca aynı kökten 
“ictihad” denir. Bu da övülmüştür. Fıkıh ehlinin, yani Allah ve 
Resülü'nün muradını kavramış olanların bir hususta vereceği 
hüküm yanlış olsa bile yine de sevap alacağına dair hadis-i şe- 
rifi böyle de anlayabiliriz. 


Zaten kulluk demek cehd, çalışmak, gayret demektir. 
Ama bu gayret şunu bunu toplamak, biriktirmek, şöhret elde 
etmek için değildir. Bizim için makbul başarı, tebrik, şöhret 
Hak katındadır. Halkın bize olan takdiri geçicidir. Esas olan 
halkın değil Hakk'ın takdiridir. Halkın değil Hakk'ın bizi 
sevmesi, razı olmasıdır. Bu cehd, sa'y, gayret olmadan Hak 
Teâlâ'nın rızasını kazanamayız. Kulun üç işi olan fikir, zikir ve 
şükür hepsi gayretle, çileyle, emekle olur. Külfet olmadan ni- 
met, zahmet olmadan rahmet, ekmek olmadan yemek olmaz. 
Mevlânâ hazretlerinin de (kuddise sırruhüJ söylediği gibi: “Kâr 
ve zarar peş peşe gelir. Ekin ekenin amacı buğdaydır, saman 
onun peşi sıra gelir. Hac vakti olunca kıbleye yönel, gittiğinde 
Mekke de görülür. Mi'racdaki amaç dostu görmekti, peşi sıra 
arş ve melekler de görüldü.” 
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İkilikler içimizde de dışımızda da var ama bu kişinin iki 
yüzlü yani riyakâr olması gerektiği anlamına gelmez. Bugün 
Batı tam olarak da bu sapkın anlayışa sahiptir. Her düşüncesi 
ve işinin temelinde iki yüzlülük yatar. Ona göre insan özünde 
bencildir, kötüdür, iki yüzlüdür. Onun için bu bencilliği azal- 
tacaklarına, onunla mücadele edeceklerine bu iki yüzlülüğü 
meşrulaştırırlar. Yaptıkları kötülük, zulüm ve aldatmaları hep 
bu tezle gerekçelendirirler. “Ne yapalım, insanoğlunun tabiatı 
böyle” derler. “Büyük balık küçük balığı yutar” derler. Evrim 
teorisi de bundan doğmuştur: “Kuvvetli zayıfı ezer, ne yapa- 
lm siz de kuvvetli olsaydınız” diyerek kendi dinleri ve ırkları 
dışındakileri insandan saymadıkları gibi insanlıktan çıkaran 
işlere maruz bırakırlar. “Gemisini yürüten kaptan” derler ve 
sömürürler, yalan söylerler, zulmederler, köleleştirirler... As- 
lında biz burada Batı diyoruz ama bu sadece o yöndeki top- 
lumların özelliği değildir. Çünkü bunu “Batılı” oldukları için 
değil “küfür ehli” oldukları için yaparlar. Yoksa aynı sapkın- 
lıkları doğudaki Moğollar, Japonlar, Çinliler, Hintliler ve diğer 
niceleri yaptılar, yapıyorlar. Kısacası mesele Batı-Doğu mese- 
lesi değildir. İman-küfür meselesidir. 


Kişi “iki yüzlü” olmak ile “ikiyüzlü” olmayı Batılılar gibi 
birbirine karıştırırsa Allah'ın halifesi olan, O'nun kendi nef- 
hasından, nurundan yarattığı, yaratılanların en şereflisi ola- 
rak yücelttiği insan bir anda esfel-i sâfilin (sefillerin en sefili) 
çukuruna düşüverir. Altın iken kendini tenekeliğe düşürür. 
Sultan iken serseri olur. Âşık Paşa'nın dediği gibi: “Altına ba- 
kır katıldı oldı kalb.” Bu iki uç aslında âlemdeki iman-küfür 
farkından kaynaklanır. Yani Rabbimizi tasdik edenlerle inkâr 
edenler arasındaki fark... Bu kişiyi Allah'ın hidâyete eriştir- 
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mesiyle ilgilidir ama hidâyetine erişmesi için de kişinin ara- 
ması gerekir. Hidâyetin kapısı tercihtir. Mesele; karşımıza 
çıkan her ikilikte ve zıtlıkta tercihi Hakk'dan yana yapmaktır. 
Kul her zaman şunu unutmamalıdır: her zıtlık haktır ama her 
hak olan şey hayır değildir. Dünyada kötülük de var iyilik de. 
Tercihini iyilikten yana yaparsan Hakk'ın mahbübu olursun. 
Dünyada ahlâk da var, ahlâksızlık da... Tercihini ahlâktan 
yana yaparsan insanlık vasfın tebârüz eder, ortaya çıkar. 


Zıtlıkların hikmetini Mevlânâ hazretleri şöyle anlatır: 
“Zıddı kesin olarak zıd açığa çıkarır. Çünkü bal sirkeyle belli- 
dir. Kendi eksikliğini gören ve bilen, kendini olgunlaştırmaya 
on at koşturur.” Nitekim Ebü Cehil olmadan Ebü Bekir anlaşı- 
lamazdı. İman nuru, küfür karanlığı olmadan anlaşılamazdı. 


Burada Âşık Paşa'ya kulak verelim: 


Bu gönül pes bir yire uysa gerek 
Kim ola ol “akl u nefsden yigirek 


“Aklı Hakk'a döndüre iş duydura 
Leşkeriyle nefsi 'akla uydura 


Kim-durur ol evliyâdur evliyâ 
‘Akl u nefsi bunlar iltür Mevlâ'ya 


DİR e Geek eso% 1 
İİ AN İyi pS J 


“De ki: Eğer siz Allah'ı seviyorsanız hemen bana uyun ki 
Allah da sizleri sevsin ve suçlarınızı mağfiretle örtsün, Allah 
Gafür'dur, Rahim'dir” (Âl-i İmrân 3/31). 
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Burada Âşık Paşa, gerçek Hak erini, veliyi, ârifi tarife 
başlıyor. Bu zatlar bizden farklıdır. Bedenen, cismen, zâhiren 
değil... Onlar da insandır, bedenleri bize benzer. Onların da 
acıları, sevinçleri, hastalıkları, sorumlulukları vardır. Fakat 
onların bizden farkı, gönüllerini Hakk'a bağlamalarıdır. On- 
lar bizim gibi aklı, nefsinin ordusuna mağlup olmuş insanlar 
değildir. Onlar akıllarını asli haline bağladıkları ve nefislerini 
de terbiye edip nefsin kuvvetini aklın, yani imanın emrine ko- 
şabildikleri için bizden farklıdırlar. 


Âşık Paşa burada yukarıdaki âyeti zikrederek evliyanın 
temel farkını bize hatırlatıyor. Yukarıdaki âyette müminlerin 
vazifesinin ve ihtiyacının Allah'ı sevmek olduğu beyan buy- 
ruluyor. Peki, Allah'ı nasıl seveceğiz? Bunun önşartı Resü- 
lullah Efendimiz'i (sallallahu aleyhi vesellem] sevmektir. Bu sevgi 
ile onun kavillerine, hadislerine, fiillerine, davranışlarına ve 
ahlâkına uymaktır. Ancak Resül-i Ekrem Efendimiz'e (sallalla- 
hu aleyhi vesellem) tam uymakla günahlardan uzaklaşıp Allah'ın 
sevgisine ve dostluğuna kavuşulur. İşte evliyanın diğer insan- 
lardan temel farkı budur. Onlar sünnet ehlidir, hem özlerinde 
hem sözlerinde hem de işlerinde... 


Son iki asırdır okuma yazma bilince allâme olduğunu sa- 
nan, kendi dinlerini bile kâfirlere sorup onların kitaplarından 
öğrenmeye çalışan müslümanların uyanması gereken hakikat 
budur. Bunların temel tezi, müslümanların içine düştüğü siyasi 
ve fikri krizin sebebinin Kur'an'ı okuyup öğrenmemek olduğu- 
dur. Oysa okumak ve öğrenmek sadece bir adımdır. Kur'an'ın 
indiği zatı, Peygamber Efendimiz'i (sallallahu aleyhi vesellem] sev- 
meden, onun hadislerini ve ahlâkını öğrenip uygulamadan, ona 
uymadan insan kurtulamaz. Çoğu Batılı kâfirlerin yalan dolan 
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kitaplarından, sapık veya hatalı müslümanların eserlerinden, 
şâz olan yani ulemanın geneli tarafından kabul edilmemiş bazı 
münferit görüşleri tekrarlayarak Peygamber Efendimiz'in sün- 
neti üzerinde şüphe uyandıranların dinleri de imanları da iti- 
kadları da büyük bir tehlikededir. Bunlar güya Kur'an'a çağı- 
rıyorlar. Ama bu zikredilen âyet gibi âyetlere ittiba etmiyorlar. 


Dinimiz sadece “dini” metinleri okumak, onlar üzerine 
mantık yürütmek değil, tam aksine kalpten Hakk'ı sevmek 
için Hz. Peygamber'i (sallallahu aleyhi vesellem) sevmek ve ona 
kayıtsız şartsız tâbi olmak demektir. 


Ger Hak'a nefsüñ boyın virmez ise 
“Akluri eli nefsüne irmez ise 


Dut ulular etegin iste meded 
Kuvvet ire saña andan bi-'aded 


Nefsüfü ol duta ura demüre 
Sanma kim nefs anda ayruk dem ura 


Tevbedür bu nefs ayagında demür 
Tevbelü nefs oldı kul kamu “ömür 


Her kimüñ kim nefsi tevbe kılmadı 
Eyle bil kim ol imana gelmedi 


Bizim gibi nefsi akıldan ayıramayan, nefsinin elinde oyun- 
cak olan günahkâr müslümanların yukarıda tasvir edilen Hak 
dostları ile ilişkisi ne olmalıdır? Âşık Paşa burada onu söylü- 
yor. Eğer sen kendi başına aklına sahip çıkamıyor, nefsinin 
askerlerine kendi başına karşı koyamıyorsan bir Allah dostu- 
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na, bir mürşide, bir elinden tutana ihtiyacın var. Eğer onlara 
bağlanırsan sana nefsinle mücadelede büyük bir kuvvet gelir. 
O zatlara bağlandığın anda nefsinin ayağına bir demir, yani 
pranga vurulur. Çünkü kişi bir mürşide bağlandığı anda nefsi- 
nin mertebesi en aşağı olan nefs-i emmâreden nefs-i levvâme- 
ye yükselir. Yani kişi daha o mübarek eli tuttuğu anda nefsinin 
esiri olmaktan çıkar, hatalara devam etse de artık onları güzel 
görmekten vazgeçip pişman olur. Pişman olan ise tövbe eder. 
Tövbe edenler ise Allah'ı unutmazlar. 


İşte bu yüzden tövbe, nefsin ayağına vurulan prangadır. 
“Tövbe” Arapça'da aslında “geri dönmek” demektir. Kulun 
özelliği hayırda da şerde de sevapta da günahta da Hakk'ı hatır- 
layıp O'na dönmektir. Bu dönüş şükür olarak, zikir olarak, fikir 
olarak ve tövbe olarak yapılır. Mevlâmız'ın bir ism-i şerifi de 
Tevvâb'dır. Yani “bolca tövbe eden.” Rabbimiz hâşâ günahtan 
münezzehtir, peki O'nun çokça tövbe etmesi ne demektir? Bu- 
nun anlamı şudur ki hatasını farkedip pişman olup kendisine 
yönelip dönen, af ve mağfiret talep eden kulunun niyazına Rab- 
bimiz döner, cevap verir. Hep af, lutuf, kerem ve nimetler ile... 


Günah işlemek peygamberler haricindeki her kul için 
geçerlidir. Sadece peygamberler “masum”dur, günahsızdır. 
Diğer insanlar masum olamaz. Fakat Allah dostları “mahfuz”- 
dur. Onlar Allah'ın dostu oldukları için, yani Allah'tan bir an 
bile gaflet içinde olmadıkları için günah ve hata işlemek onla- 
ra bizim gibi kolay değildir. Zaten böyle bir şey yaptıklarında 
da bizim aksimize hiç beklemeden, hemen gerçek ve samimi 
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Günah ve hata olduğunda müminler tövbe eder. Eğer töv- 
be etmek müminlerin şanı ise, tövbe bilmemek ve etmemek 
de Allah muhafaza iman dairesinden uzak kişilerin işaretidir. 


O halde tövbe kişiyi Allah'a bağlayan iptir. İnsan, boynu- 
na ip bağlanılmış bir at gibidir. Bir at, ipi elinde tutan sahibin- 
den uzaklaştığında o ipi neredeyse koparacak vaziyete gelir. 
Fakat nefsi ona daha da ileriye koşmak, atılmak emri vermesi- 
ne rağmen birden bağının farkına varıp sahibinden uzaklaştı- 
ğını anlayıp geri döner. Bu at ehildir, terbiyelidir. Tövbe eden 
mümin de bu ehil at gibidir. Uzaklaşıp ipi gerdiği anda boynu 
acır, hatta kesilir, kanar. Kendine zarar vermiş olur. Sahibine 
ve ipine değil. Müminin günahları da böyledir. Sahibine geri 
dönmedikçe kendine zarar verir. Eğer o hayvan bu işi alış- 
kanlık haline getirir, sürekli ipten kurtulmak için sahibinden 
uzaklara atılıp durursa bir gün o ipi koparır. İman ipi kopunca 
da kişinin nerelere, nasıl kaybolup gideceği, nefsin kurduna 
nasıl yem olacağı belli olmaz. 


O yüzden bir mürşide intisap etmenin önşartı Allah'a töv- 
be etmektir. Bu mürşid ile beraber tövbe etmeyi bugün ma- 
alesef saptıranlar var. Cahil müslümanları böyle kandıranlar 
var. Güya müridler mürşide intisap ederken günahlarından 
mürşide karşı tövbe eder, ondan af dilermiş. Hâşâ ve kellâ! 
Oysa tövbe esnasında mürşid de mürid gibi kendi günahlarına 
tövbe eder. Burada olan, mürşidin kendisine ve ona gelen ki- 
şiye Allah'a karşı işlediği hataları düşündürüp tövbe ettirmek- 
tir. Çünkü Allah'a dönmeden, yani amel defterinin sayfalarını 
temize çıkarmadan Allah'a gerçek kul olma terbiyesi demek 
olan seyrü sülüke başlamak, yani tertemiz sayfalara güzel ya- 
zılar yazmak mümkün değildir. Zaten tasavvufta terbiye usu- 
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lüne bu yüzden “nefyü isbât” denir. “Nefy” “uzaklaştırmak, 
caydırmak” demektir, “isbât” ise “bir şeyi sağlamca bir yere 
koymak, sabitlemek” demektir. Nefy, kalbi bütün günah kir- 
lerinden tövbe ile temizlemek, isbât ise bunun ardından kalbi 
Allah Teâlâ'nın nuruna hazır hale getirmek demektir. 


Tövbe etmek kuvvetli bir sünnettir. Hz. Peygamber (sallal- 
lahu aleyhi vesellem) sürekli tövbe ederdi. Bu hususta birçok hadis 
vardır. Biri şöyledir: “Ey insanlar! Rabb'inize tövbe edin; ca- 
mm elinde tutan Allah'a yemin ederim ki ben günde yetmiş 
kereden fazla, 'Estağfirullahi ve etübü ileyh’ yani, Allah'tan 
mağfiret dilerim ve O'na tövbe ederim’ derim” (Buhâri). Yine 
başka bir hadiste Resülullah [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle bu- 
yurdu: “Elbette benim kalbim de bulutlanır. Bundan dolayı 
günde yüz defa, ‘estağfirullah’ yani, “Allah'tan mağfiret dile- 
rim'derim” (Müslim). 

Peki, günahsız olan, Allah Teâlâ'nın sürekli muhafazası al- 
tında bulunan Resül-i Ekrem Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] 
neden tövbe ediyordu? Bizler için tövbe, işlediğimiz günahlar- 
dan Allah'a iltica etmek, O'nun af ve mağfiretine dönmektir. 
Peygamber ise masumdur. O halde neden istiğfar ediyor? Bunu 
bize Hz. Âişe validemizden (radıyallahu anhâ) intikal eden bir ha- 
dis açıklıyor. “Peygamberimiz geceleri mübarek ayakları şişin- 
ceye kadar ibadet ederdi. Ben kendisine, “Ey Allah'ın resülü, 
geçmişte işlenmiş ve gelecekte işlenmesi muhtemel bulunan 
günahlarını Allah Teâlâ bağışladığı halde, niçin bu kadar yo- 
ruluyorsunuz?' dedim. Peygamberimiz, “Ya Âişe! Allah'a şük- 
reden bir kul olmayayım mı?” buyurdu.” Demek ki Resülullah 
Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) her an yükselen, makamlar 
üstü makamları geçtikçe, bir önceki yücelik için Allah'a tövbe 
ederdi, dönerdi. Yoksa hâşâ günahından dolayı değil. 
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Demek ki tövbe ve şükür ikiz kardeştir. Neden? Çünkü kişi 
tövbe ettikçe Allah'a döndüğü için Allah ile olan dostluğu artar. 
Affa ve mağfirete nail olduğu için şükür gerekir. İkisi de kişinin 
Allah ile olan bağını kuvvetlendirir. Elbette bu tövbe için gü- 
nah işlemek anlamına gelmez. Ama günah işleyince muhakkak 
samimi, yani nasüh bir tövbe etmek gerekir. “Nasüh” kelimesi 
“nasihat” kelimesiyle aynı kökten gelir. “Öğüt” anlamına geldi- 
ği gibi “samimi, içten” anlamına da gelir. Her şeyde olduğu gibi 
tövbede de samimi olmamız gerekir ki Rabbimiz bizim dönüşü- 
müze dönerek bizi mağfiret etsin. 


Evliyâdur nefse imân ögreden 
Yohsa kâfir yurdı olur bu beden 


Çün fesâd iş aldı her bir a'zayı 
Sanki kâfir dutdı cümle kal'ayı 


Kaldı 'akl ol kal'ada oldı zebün 
Mahbus oldı cân dahı kaldı zebün 


Çün bu nefse tevbe virdi ol veli 
Külli dartıldı fesâddan nefs eli 


Kaldı tende mahbüs u hör u zelil 
Fâsıka hak tevbeyi kılsun delil 


Evet, Âşık Paşa evliya ne iş yapar, bunu izaha devam edi- 
yor. Nefse imanı öğreten evliyadır diyor. Neden olduğunu 
yukarıda söylemiştik. Kendisi doğru olmayan doğrultamaz. 
İyileşmeyen iyileştiremez. Yolu bilmeyen yol gösteremez. 
Velilerin bizden farkı, nefislerini tanıyıp Allah'a yakin elde 
etmeleridir. Tasarrufları, kıymetleri, bereketleri bu yakınlık- 
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tan, yani Rabbimiz'in rızasına durmadan gayret etmelerinden 
gelir. Kişi bir veliye bağlandığında onun hali ona tesir eder. 
Gerçek bir mürid mürşidinin numunesi olur. Onun kalbinde- 
ki imanın bereketi onun da kalbini ışıtmaya başlar. 


Kişi bir mürşidin elini tutarak onunla beraber nefsinin 
bütün yaptığı hata ve günahlardan nasüh bir tövbe ile tövbe 
edince, nefsi fesattan kurtulmaya başlar. Nefis askerleri gö- 
nülden çıkmaya başlayınca akıl onun yerini alır. Fakat nefis 
de asıl işine döner. Hayatı yaşamak için gerekli kuvvetler 
olan yemek içmek, istemek, yapmak etmek gibi yapıcı fiillere 
dayanak olur. Velilerin irşadına o yüzden “nefsi yok etmek” 
değil, “nefsi terbiye etmek” denir. Çünkü nefis yaşamak için 
lazımdır. Ama kendi sınırları içinde... Mürşid ile tövbe edince 
müridin nefsi hapisteki biri gibi sınırlarına hapsolur. Günaha 
iştiyakı azalır. Aksine Rabbimiz'e kulluğa, ibadete, iyiliğe ve 
güzele olan ilgisi ve aşkı artar. 


Bunu Âşık Paşa devamında izah eyler: 


‘Akl oturdı tahtına işler işin 
Meşgul oldı tâ'ata yazın kışın 


Yandı imân orta yirde şem'olup 
Allah emri yöresinde cem' olup 


by cias SİZİN! LESI GE 


“Ve sen, kitap nedir ve iman nedir bilmiyordun. Velâkin 
O'nu nur kıldık” (Şârâ 42/52). 
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Evet, artık kalp de kalpliğini yapmaya başlar. Kişiyi Allah 
emrine çevirir, O'nun rızası için fikretmek, zikretmek, şükret- 
mek, sabretmek, amel işlemek bu şekilde başlar ve istikrar ka- 
zanır. Veliden inâbe alan, ona intisap eden şahıs aynen rehberi 
gibi yapmaya başlar. “Rehber,” “yol gösteren” demektir. Kişi 
rehberine uydukça yolu düzelir. Ölçüsü halk değil Hak olur. 
Amelini çoğaltmaya, emelini azaltmaya başlar. Şunu bunu de- 
il Rabb'ini hoşnut etmek için gayret eder. Kulların eziyetleri- 
ne, incitmelerine sabreder. Her mahlüka hoş nazarla bakma- 
ya, onlara hoş davranmaya başlar. Güzel insanlarla düşe kalka 
kendisi de güzelleşmeye başlar. İlmi, ameli, irfanı hep güzel 
olur. İnsanların imrendiği bir insan olur. Kalpte iman kandili 
daha kuvvetle parlamaya başlar. Böylece kişinin bütün dünyası 
aydınlanır. Burada zikredilen âyetteki manaya erişilir. Allah'ın 
kelâmı ve ölçüleri kişiyi bambaşka bir insan haline getirir. Ön- 
ceden imanın hakikati nefsin elinde mahpus iken iş tersine dö- 
ner, iman nefsin tasallutundan kurtulur. Bağımsızlığını, istik- 
lalini ilan eder. Böylece rehbere uymakla işe başlayan kişinin 
kendisi de rehber olur. Nefis böyle bir kişinin emrine girer. 


Peki, sonra neler olur? 


Orta yirden gitdi ol fisk u fesâd 
Ma'zul oldı nefs işi kaldı kesâd 


Her kimüñ kim nefsi böyle oldısa 
Evliyâ önünde tevbe kıldısa 


Pes müsülmân oldı nefsi mutlaka 
Dünyayı terk eyledi döndi Hak'a 
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Yİ DİZİN KEİ ii 3 ya İN ŞAL S3 İNİZ 

“Onun için ümidi kesmeyin de başınıza azap gelmeden 

evvel tövbe ile Rabb'inize dehalet edin ve ona halis Müslü- 
manlık yapın, sonra kurtulamazsınız” (Zümer 39/54). 


Böyle bir olgunluğa erişen kulda nefsin ürettiği fesat ve 
fısk ortadan kalkar. Nefsin işi kesatlaşır, yapacağı rezillik, 
sapkınlık, günah azalır. Nefis müslüman olur ve kişi dünyayı 
terkederek bâki olan Mevlâ'sına döner. Nitekim âyette de bu 
ihtar ediliyor. Ümitsizlik yok, tövbe var. Mevlâmız'a “dehalet” 
etmek, yani O'na iltica etmek gerekiyor. Allah Teâlâ'ya sıkın- 
tı anında iltica edince buna “sabır,” lutuf anında iltica edince 


“şükür” denir. 


Yoksa dek adı müsülmândur hemin 
Mülki çün küfr aldı göster kanı din 


Bu kadar söz tapdur âhir 'âkile 
Her ki 'âkılsa bile kim ne kıla 


Devlet anuñ kim günâhdan arına 
İnana ol ulular ikrârına 


Gönli vü ‘aklı döne Hak'dan yaa 
Mahküm olup kul ola nefsi aña 


tA 


Cümle varlık Hazret'e ‘âşık ola 
Hak cemâlin görmege lâyık ola 
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Lâcerem Hak'dan bula her dem meded 
Bi-şümâr u bi-hisâb u bi-'aded 


“Âşık uşbu ögüdi ilkin sen al 
Bu ögütden olmasun göñlüñ melâl 


Sen bu ilmi kendü cismüfide okı 
Ger buşup kakır-ısañ nefse kakı 


Âşık Paşa, kişi bir veliye bağlanmadan, onun rehberli- 
ğinde ve öğreticiliğinde nefsini tanımadan, nefsini kalbinden 
ayırmadan, fıskını ve fesadını doğru ve iyi görmeyi terketme- 
den Müslümanlık sıfatının yalnızca bir yafta olacağını söylü- 
yor. Gerçek Müslümanlık nefsi terbiye ederek olur. 


Âşık Paşa diyor ki: Kişide akıl varsa bu kadar söz ona ye- 
ter. Ne mutlu ona ki bir erene erişiyor da nefsini adam etme 
yoluna giriyor. Böyle olan Hakk'a âşık olur, Hakk'ın cemalini 
görmeye layık olur. Böylesi Allah'a yaklaştığı için Allah Teâlâ 
ona sonsuz nimetler, yardımlar yağdırır. Her işi bereketlenir. 
Her işi hayır üretir. Her sıkıntısı erdem üretir. Onun varlığı 
insanlara ferahlık ve bereket saçar. Böyle biri aslında Resü- 
lullah Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) şu fermanında tarif 
edilen duruma gelir: “Müminin başka hiç kimsede bulunma- 
yan ilginç bir hali vardır. Onun her işi hayırdır. Eğer bir ge- 
nişliğe (nimete) kavuşursa şükreder ve bu onun için bir hayır 
olur. Şayet bir darlığa (musibete) uğrarsa sabreder ve bu da 
onun için bir hayır olur” (Müslim). 


Âşık Paşa burada kendine hitap ediyor: “Ey âşık! Bu öğüt- 
leri önce kendin dinle. Ama dinleyip kendinle yüzleştiğinde de 
vaziyetine bakıp üzülme. Çünkü kusurların çoktur. Bu bah- 
settiğin her şeyi önce kendinde gör ve tatbik et. Birilerini itip 
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kakacağına kendi nefsini hırpala. Çünkü nefsin kınanmaya 
herkesten daha çok layıktır.” 


Âşık Paşa'nın kemalatı bu beyitlerden bellidir. Çünkü 
konuşan, yazan, öğüt veren en önce kendine hitap etmelidir. 
Âşık Paşa bu uzun kendilik sohbetini yine kendine hitap ile 
hitama erdiriyor: 


Kendüzin bilmekdür âhir marifet 
Kendü hâlin bilmemekdür ma'siyet 


Her ki bildi kendüyi bildi Hak'ı 
Kendüzinde ol kişi buldı Hak'ı 


2 pi 
güv heg t LJe lr As» oe 
. 


rd en didi 


Kendüzinden kendüye açıldı yol 
Hakk'a ograr kançaru kim varsa ol 


İy “Âşık sen kendü nefsür yatlu gör 
Hak Çalab'uri rahmetini bulıgör 


İy Hudâyâ! Togru yoldan ırmagıl 
Rahmetüriden sen bizi ayırmagıl 


Âşık Paşa kitabımızın en başında izah etmeye çalıştığı- 
mız ana düsturu burada şerhediyor. “Men arefe nefsehü fekad 
arefe rabbehü.” Ona göre kendini bilmek marifet, bilmemek 
mâsiyettir. Yani kendini bilen gerçek bilendir, bilmeyen ise 
günahkârdır. Kişi Rabbimiz'in hikmetlerini kendinde mü- 
şahede ettiği anda O'nu kendinde bulur. Çünkü iman sahibi 
kişinin gönlü Rabbimiz'in en büyük tecelligâhıdır. O yüzden 
kalp ve dolayısıyla kalbin künhü olduğu insan küçük bir şey 
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değildir. Bir sonraki bölümde bu hakikati Şeyh Galib Dede 
hazretlerinin dilinden şerhetmeye çalışacağız. 


Kendinin farkına varan, yani nefsini kalpten, bâtılı hak- 
tan, yanlışı doğrudan ayıran kişi gönlünden Rabb'ine giden 
yolu keşfeder. İman gönüldedir. O iman ile Hakk'a bağ kuru- 
lur. Yoksa insan kendi eliyle o bağı zedeler, imceltir, koparır. 
“Bağ” kelimesi ile ilgili daha önce de ve başka eserlerimizde 
bazı bahisler açmıştık. Burada kısaca tekrarlarsak, iman ve 
İslâm'ı belki en güzel ifade eden kavram “bağ” kavramıdır. 
Çünkü “kement” anlamına gelen “akıl,” “ip” anlamına gelen 
“sebep” hep “bağ” anlamındadır. Kişiyi tarif eden neye, kime 
bağlı olduğudur. Hakk'a bağlı olan ile nefse, şeytana, bâtıla 
bağlı olan böyle farkedilir. 


Âşık Paşa burada, “Kendi nefsinin kusurlarını gör ki 
Allah'ın rahmeti gelsin” diyor. Gerçekten de kusurunu gör- 
meyene merhamet ulaşmaz. Kişiye başkalarının kusurlarını 
araştırmak ve başkasının kusurlarını kınamak eksiklik olarak 
yeter. Zaten kişinin en büyük kusuru başkasını hep kusurlu 
görmektir. Bu kibirdir ki Rabbimiz'in en nefret ettiği özellik- 
tir. Şeytanı şeytan yapan budur. İlk insanda kusur araması ve 
bunu kendini büyük göstermek için yapmasıdır. Bugün aynı 
şeyi yapan herkes Allah muhafaza şeytanın yoluna girmiş 
olur. Ama kişi kendi kusurunu unutmazsa başkasında ku- 
sur arayacak ne vakti, ne gözü olur. Kişiye kendi kusurlarıyla 
meşguliyeti iş olarak yeter. 


Zaten Mevlânâ hazretleri de öyle söyler. Kişinin karşısın- 
dakinde gördüğü kusur aslında kendindeki kusurdur. Çünkü 
kendinde o kusur olmasa başkasında görüp tanıyamaz. Peki, 
diğer insanların yanlışlarını gördüğümüzde düzeltmeyelim 
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mi? Başka bir müslümanın, kardeşimizin, eşimizin, çocukla- 
rımızın kusurlarını söyleyip düzeltmelerine yardımcı olma- 
yalım mı? Elbette, bu zaten farzdır. “Bana ne” deyip susup 
oturulmaz. Ama bu kusurları söylemekte ve uyarmakta da bir 
edep var. Bir kere başkasını uyaracağımız o kusur kendimiz- 
de olmayacak. Çünkü âyet-i kerimede Mevlâmız buyurur: “Ey 
iman edenler! Yapmayacağınız şeyi niçin söylersiniz?” (Saf 
61/2). İkincisi, kusuru karşıdakini kırmadan, güzel bir üslup ile 
söyleyecek. Üçüncüsü, o kusuru başkalarına ifşa etmeyecek. 


Âşık Paşa nefis, akıl, gönül, iman bahislerindeki irfanını 
sergilediği bu babı bu şekilde bitiriyor. İki asırdır kaybettiği- 
miz “kendilik”i bize yedi asır evvelinden anlatıyor. Bu kendilik 
bugün en büyük ihtiyacımız. Çünkü bizim “kendilik” dediği- 
miz Allah'a kulluk bilincidir. Bizim asıl kaybettiğimiz sadece 
bir dünya devleti, maddi güç, para pul, şan şöhret değildir. 
Esas kaybettiğimiz kulluk bilincidir. Kendimizi yani kulluğu 
kaybettiğimiz için iki asırdır izzetten uzağız. Ama gelin görün 
ki hâlâ kendimizi, yani kulluğu değil, gücü, serveti, makamı 
mevkii, parayı pulu arıyoruz. 


Bize bizi anlatan Âşık Paşa hazretlerinden Mevlâmız razı 
olsun. Kırşehir'e yolu düşenler kabrini ziyaret etsin, gideme- 
yenler de ruhuna bir Fâtiha ikram etsin. 


Bu bahsi Âşık Paşa'nın son beyitteki duasıyla bitirelim: 
“Ey Rabbimiz! Sen bizi doğru yoldan ve rahmetinden ayırma” 


a 


Amin. 
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ŞEYH GALİB DEDE: 
HAZRETİ İNSAN 


Bu kısımda bir ârifin kendine, âleme ve Rabb'ine nasıl 
baktığına dair somut bir örnek vermek istiyoruz. İnsan kimdir, 
onun tarifini şair bir Hak dostundan öğrenmeyi arzu ediyoruz. 
Bunun için Şeyh Galib Dede hazretlerinin (kuddise sırruhü| meş- 
hur terci'-i bendini seçtik. Bu şiir, kulun kulluğu kulca tarifi- 
dir. Bu eşsiz eser üzerinde tefekkür etmeye çalışacağız. 


Önce Galib Dede hazretlerinden bahsedelim. 1757'de İs- 
tanbul'da dünyaya geldi. Asıl adı Mehmed Esad'dır. Doğu- 
muna “eser-i aşk” ve “cezbetullah” terkipleri tarih düşürül- 
müştür. Nitekim hayatı da bir Hak âşığı olarak yaşadı. Ailesi 
de Mevlevi idi. Arapça'yı Hamdi Efendi'den, Farsça'yı Hoca 
Neş'et'ten öğrendi. Neş'et Efendi kendisine “Esad” mahlasını 
verdiyse de dönemin Esad isimli şairleriyle karıştırılmaması 
için daha sonra “Galib” mahlasını kullanmaya başladı. Divân-ı 
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Hümâyun Kalemi'nde bir müddet çalıştıktan sonra 1784 yı- 
lında Konya'ya gidip Mevlânâ Dergâhı'nda çileye girdi. 1001 
günlük çilesini Yenikapı Dergâhı'nda ikmal etti ve “dede” un- 
vanını aldı. Daha sonra Şeyh Ali Nutki Efendi'den hilafet aldı. 
1791'de, yani daha otuz dört yaşında iken Galata Mevlevihane- 
si'ne şeyh olarak atandı. Bu tayin dolayısıyla 3. Selim ile olan 
dostlukları gelişti. Şeyh Galib Dede hazretleri Nizâm-ı Cedid 
teşebbüsünü destekledi. 1799'da Hakk'a yürüdü. Kabri Galata 
Mevlevihanesi bahçesinde İsmail Ankaravi hazretlerinin tür- 
besinin içindedir. Mevlâ şefaatlerine eriştirsin. 


Ders kitaplarında, akademik makalelerde, kitaplarda “di- 
van şairi” olarak anılan bu zat aslında ne “divan,” ne de “şair” 
kelimeleriyle ifade edilemeyecek bir şahsiyettir. Çünkü âriftir. 
Şiir yazdığı veya divan sahibi olduğu için değil, Hakk'a layıkıyla 
kul olduğu, O'nu hakkıyla tanıyıp tanıttığı için çok kıymetlidir. 


Galib Dede hazretlerinin divanını daha yirmi dört yaşında 
tamamladığını düşünürsek, bu şiiri de en geç o yaşta yazdığını 
var sayabiliriz. Bu güzel insan kırk iki yaşında vefat etti. Böy- 
lesi bir kâmil sözü en son demlerinde yazdığını düşünsek bile 
bu, insanların yaşlandığı ama bir türlü kemale eremediği gü- 
nümüz için müthiş bir şeydir. Demek ki ârifler hep anlatıldığı, 
resmedildiği, filmlerde gösterildiği gibi ihtiyar olmak zorunda 
değil! Rabbimiz kimine kemalatı peşin, kimine taksitle verir. 
Kimine ise hiç vermez! Kimi doğuştan hikmet ehlidir, kimi ise 
sonradan... Böylesi genç yaşta hikmetler söyleyen şairler de 
gelmiş geçmiştir. 

Gelin şimdi Şeyh Galib Dede hazretlerinin terci'-i bendi- 
nin tamamını okuyalım... 
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Ey dil ey dil, niye bu rütbede pür-gamsın sen 
Gerçi virâne isen genc-i mutalsamsın sen 
Secde-fermâ-yi melek, zât-ı mükerremsin sen 
Bildiğin gibi değil cümleden akvemsin sen 
Rühsun, nefha-i Cibril ile tev'emsin sen 


Sırr-ı Hak'sın, mesel-i İsi-i Meryemsin sen 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 


Merdümr-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Merteben ayn-ı müsemmâdadır, esmâ sanma 
Merci'in Hâlik-i eşyâdadır, eşyâ sanma 
Gördüğün emr-i muhakkakları rü'yâ sanma 
Başkasın, kendini süretle heyülâ sanma 

Keşif ile sâbit olan ma'niyi da'vâ sanma 
Hakkına söylenen evsâfı müdârâ sanma 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 


Merdümr-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


İnleyip sırrını fâş eyleme ağyâra sakın 
Düşme bilmezlik ile varta-i inkâra sakın 
Değmesin âhların kâkül-i dildâra sakın 
Sonra Mansür gibi çıkman olur dâra sakın 
Arz-ı acz etmeyesin yâreden ol yâre, sakın 
Bulduğun cevher-i âlileri biçâre sakın 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 


Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 
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Sendedir mahzen-i esrâr-ı mahabbet sende 
Sendedir ma'den-i envâr-ı fütüvvet sende 
Gizli gizli dahi vardır nice hâlet sende 
Ma'rifet sende, hüner sende, hakikat sende 
Nazar etsen yer ü gök düzah u cennet sende 
Arş u kürsi ü melek sendedir elbet sende 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Hayfdır şâh iken âlemde gedâ olmayasın 
Keder-âlüde-i ümmid ü ricâ olmayasın 
Vâdi-i ye'se düşüp hiç ü hebâ olmayasın 
Yanılıp reh-rev-i sahrâ-yı belâ olmayasın 
Ademe muttasıl ol tâ ki cüdâ olmayasın 
Secdeler eyle ki merdüd-i Hudâ olmayasın 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Berk-i hâtif gibi bu kayd-ı sivâdan güzer et 
Erişen hâr u hassa âteş-i aşkı siper et 
Dâmenin tutmaya âsâr-ı alâyık hazer et 
Şems-veş hâhiş-i Mollâ ile azm-i sefer et 
Sâf kıl âyineni kâbil-i aks-i suver et 

Hele bir cem'-i havâss eyle de Gâlib nazar et 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


“Terci'-i bend” bir klasik şiir şeklidir. Terkibibendde ol- 
duğu gibi bendlere “hâne” ya da “terci'-hâne”, bendleri birleş- 
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tiren beyitlere de “vâsıta” veya “bendiyye” denir. Terkibibend- 
den tek farkı vasıta beytinin bend sonlarında aynen tekrarlan- 
masıdır. Terci'-i bendler mersiye, övgü, yergi, sosyal eleştiri 
gibi çok farklı konularda yazılmıştır. 


Terci'-i bendde muhtelif sayılarla yazılan kıtalar gelir aynı 
“bend”e bağlanır. “Bend,” “engel, baraj, durak, bağ” demektir. 
“Terci” ise “rücü etmek, dönmek” anlamındadır. Doğrudur, 
zira Galib Dede her altı mısradan sonra aynı bendi, yani tekrar 
eden beyti yinelemektedir. Dönmek, Kur'an'daki “irci” hitabı- 
nı akla getiriyor. Bu söz, yani “dön!” emri, Mevlâmız'ın kâmil 
kullarına ölümü müjdelediği hitabıdır. Bu âyetin ölüm bildir- 
mesine aldanmayalım. Rabbimiz'le aramızdaki bütün dünya 
ve onun içindeki engellerinin ortadan kalkmasıyla dönüş yaşa- 
nır. Bunun için Rabbimiz'e dönmek için ölmek gerekmez. He- 
nüz dünya içinde yaşayan ama içinde dünyayı yaşatmayan da 
Rabb'ine dönmüş demektir. Meşhur hadis-i şerifte beyan buy- 
rulan da budur: “Ölmeden önce ölünüz.” Ârifler ölmeden ölen- 
lerdir. Bunu, Mevlâmız ve O'nun habibine bağlanarak yaparlar. 


Demek ki dünyada iken de dünyayı ifna etmek, yok etmek 
mümkündür. Mesele içindeki dünyayı öldürmektir. Yani nef- 
sin iğvasını, aldatmasını içinden çıkarmak, onu yok etmektir. 
Böyle yapan hem kendisi gerçek hayatı bulur hem de çevre- 
sindeki insanı, ağacı, binayı, görünen görünmeyen ber şeyi 
yaşatır. Yani gerçek diri olanlar âriflerdir. i 

Ölen biri gerçek diriliğe uyanmış olur. Çok sevdiğim Bat- 
manlı Seyyid Mahmud ağabeyim vefat etmişti. Bir dostumla 


Ankara'dan yola çıktık ve Batman'daki defnine son anda yetiş- 
tik. Definden ve kıraat edilen Kur'an ve dualardan sonra kala- 


163 


balık gitti. Mezarının başında erkek evlatları, dostları ve bir de 
Molla Nezir adında ârif bir derviş dostu kaldı. Şimdi rahmetli 
olan Molla Nezir mezarın başına çöktü. Gözlerini yumdu, başını 
ellerinin arasına alarak murakabeye daldı. Bir süre sonra gözle- 
rini açtı ve merhum seyyidin evlatlarına şöyle dedi: “Hiç üzül- 
meyin, bu kabristandaki herkes ölüdür, fakat babanız diridir.” 


Hayattaki dirilik demek ki ölüm anında da tahakkuk edi- 
yor. Şehadet mertebesi bu demektir. Şahit olmak demektir. 
Peki neye? Rabbimiz'in O'nun için dünyadan ve candan ge- 
çenlere vaat ettiği nimetlere... O yüzden ârifler vefat ederken 
şehadet mertebesinde canları alınır. Çünkü peygamberlerden 
sonraki en yüksek mertebe canını Hakk'a bağışlayan bu yüce 
gönüllülere aittir. 

Ölmeden önce ölenler fakr ehlidir. Yani maddi varlığa 
aldanmayan, kendini Hakk'ın varlığı ile anlamlandıran kişi... 
Galib Dede de öyleydi. Mevlâ hamuruna nasıl bir hikmet kat- 
mış ki daha küçük yaşlarda manevi olgunluğa sahipti. Bazı 
erenler böyledir. Onların Allah vergisi maneviyatları vardır. 


Galib Dede bu enfes nutkuna bakın nasıl başlıyor: 


Ey dil ey dil niye bu rütbede pür-gamsın sen 
Gerçi virâne isen genc-i mutalsamsın sen 
Secde-fermâ-yi melek zât-ı mükerremsin sen 
Bildiğin gibi değil cümleden akvemsin sen 
Rühsun, nefha-i Cibril ile tev'emsin sen 
Sırr-ı Hakk'sın, mesel-i İsi-i Meryemsin sen 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 
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Evet, Galib Dede “dil”e, yani gönle seslenerek başlıyor. 
Hitap elbet gönledir. Gönül her şeyin başıdır. Varlık kitabının 
besmelesi gönüldür. Sırlar da gerçekler de orada harman olur. 
Yaşayan gönüldür, ceset değildir. Bâki kalacak gönüldür zira 
Mevlâmız'ın ilâhi nefesinden yaratılmıştır. Mevlâ gönüldedir, 
iman, yakin, takva, muhabbet, haşyet, rahmet, rikkat, şefkat 
hep gönüldedir. 


Galib Dede gönlüne sesleniyor ama aynı zamanda gönlü- 
nün farkında olan herkese de seslenmiş oluyor. Bütün nutkun 
gönle, yani insana hitap ettiğini hemen ilk kelimelerden anlı- 
yoruz. Gönül insandır, insan da gönüldür çünkü... 


Ey dil ey dil, niye bu rütbede pür-gamsın sen 
Gerçi virâne isen genc-i mutalsamsın sen 


Gönül, yani insan kederdedir, gamdadır. Eyvallah. Çün- 
kü keder, gam, çile, eziyet tefekkürün anahtarıdır. Yoksa mür- 
şidler müridlerine çile ile ilgili ödevler vermezdi. Her bir çile 
açılan bir irfan kapısı demektir. Kimi yollarda bu halvette, 
kiminde de celvette geçer. Mesela Nakşiler “halvet der-encü- 
men” derler, yani “kalabalıkta yalnızlık.” Bu kolda kemalat 
halktan ayrı bulunmaz. Kişi halkın içinde olmalıdır. Kendi iş- 
leriyle meşgul olmalı, insanlarla güzel bir ilişkide olmalıdır. 
Fakat gönlü Hak ile olmalıdır. 


Galib Dede çile çıkarmış bir zattır. Mevlevilik'te halvet, 
yani yalnız kalarak Rabb'ini tefekkür ve tezekkür etme vardır. 
Mevlevi halveti veya çilesi 1001 gündür. Çünkü Mevlânâ haz- 
retlerinin ömrü boyunca girdiği halvetlerin toplam gün sayısı 
1001'dir. Fakat dünyadaki çile 1001 gün sürmüyor. Hak âşık- 


165 


larının her anı halvettir, çiledir. Zira sevgiliden uzak kalınan 
her an, her dakika, her dem çiledir. 


Galib Dede'nin bahsettiği keder de buradan geliyor. Yıkıl- 
mış, harap olmuş bir gönül tılsımlanmış bir hazineyi andırı- 
yor. Her insan böyledir. Kişi ne kadar sıkıntı çekse de kalbi ne 
kadar kırık olsa da gönlün cevheri azalmaz. Aksine daha çok 
parlar. Bu yüzden birçok süfi kemalatın yolu olarak “halkın 
verdiği eziyetlere, sıkıntılara katlanma”yı gösterir. Velilerin 
çilesi hiç bitmez. Çünkü onlar bu konuda da Resülullah Efen- 
dimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) sünnetine tâbidirler. Onun ge- 
çirdiği ezalarla kıyaslandığında elbette bu önemsizdir. O yüce 
zat ki daha dünyayı teşrif etmeden evvel babası vefat etmiştir, 
annesini küçük yaşta kaybetmiştir. Mevlâmız onu yapayalnız 
bırakmıştır. Kendi akrabalarından eziyet görmüştür, cahiller- 
den, müşriklerden hep sıkıntı görmüştür, zulüm görmüştür. 
Hz. Fâtıma annemiz (radıyallahu anhâ) hariç bütün evlatlarını 
kendi hayatında kaybetmiş, toprağa kendisi koymuştur. Sa- 
vaşlar, ambargolar, açlıklar peşi sıra gelmiştir. 


O halde O güneşe tâbi olan bizlere çile mübarektir, sıkıntı 
anlamlıdır. Çünkü her sıkıntı Mevlâ'yı anmamıza bir vesiledir. 
Bu aynen şu misale benzer: Bir sokakta kendi derdine düş- 
müş, gaflet içinde yürüyen birini düşünelim. O kişi dostunun 
evinden geçmesine rağmen kendi hülyalarına, benliğine öyle 
dalmış ki dostunun evinin önünden geçtiğinin farkında değil. 
Dostu ise pencereden ona sesleniyor. Bizim adam başını kal- 
dırıp dostun penceresine bakmıyor. Dostu en son ne yapar? 
Eline küçük bir çakıl alır aşağıdan geçen dostuna atar. O kü- 
çük çakıl adamın başına, sırtına gelince o kişi gafletten uyanır. 
Hemen başını taşın geldiği yöne çevirir. Dostu görür. Sevinir, 
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el sallar, selâmlaşır, hatta yanına çıkıp ikram görür, sohbet 
eder, dertleşir. Sonunda ferahlar. İşte sıkıntılar Rabbimiz'in 
bizi gafletten uyandırmak için kullandığı bu küçük çakıllar gi- 
bidir. Başımıza çarpınca acıtır ama kanatmaz, kafamızı parça- 
lamaz. Çünkü merhametle, muhabbetle, bizi yaralamasın diye 
atılmıştır. İnsanoğlunun kaldıramayacağı şeyler değildir. 


Sıkıntı ve çileleri böyle anlayınca, yani her şeyin Allah'tan 
geldiğine ve O'nun takdirinin bizim hayrımıza olduğuna rıza 
gösterince bu imtihanların yıkıcı değil, yapıcı olduğunu kav- 
rarız. Bu rıza olmazsa insan imtihanları çekemez. Her başına 
gelen için başkalarını, hatta Allah muhafaza Mevlâmız'ı suçlar. 
Mevlâmız'a baksın, gafletten uyansın diye atılan çakıl taşlarını 
kaya sayar. Allah korusun kendi canını almaya kadar gider. 


Bu hususta da bilenler ile bilmeyenler denk değildir. Bizim 
gibi gaflet ehli başına sıkıntı gelecek diye korkar. Bunun aksi- 
ne ârifler ise başlarına bir sıkıntı, bela gelmeyince korkarlar. 
“Acaba Mevlâmız bizi muhafazasından çıkardı mı?” diye en- 
dişelenirler. Çünkü bela ve sıkıntılar ârifleri Hakk'a bağlayan 
cilve yollarıdır. Halkın sitem ettiği, Allah muhafaza isyan ettiği 
sıkıntılarda onlar bu yüzden büyük metanet gösterirler. Çünkü 
dünyadaki kayıplar ve eksikler Mevlâ ile aramıza yığdığımız çer 
çöpün temizlenmesi demektir. Bu yüzden Abdülkadir-i Geylâni 
hazretleri (kuddise sırruhü) her evladı doğduğunda onu baştan öl- 
müş addederdi. “Kalbimdeki evlat sevgisini ancak bu şekilde 
fitne olmaktan çıkarabildim” derdi. 


Demek ki o kara gamların içinde nice gizlenen altınlar, 
mücevherler, hazineler var. “Gencine” hazine, define demektir. 
“Mutalsam” ise “tılsım” kelimesinden gelir. “Tılsımlı” demek- 
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tir. Zira definelerin gömüldüğü yerler genellikle büyü yapılarak 
cinler bekçi yapılır. Evet, sıkıntılar içindeki gönül harabedir, 
amma içinde nice hazineler vardır. Bilene, arayana, bulana... 


Galib Dede hazretleri devam ediyor: 


Secde-fermâ-yi melek zât-ı mükerremsin sen 
Bildiğin gibi değil, cümleden akvemsin sen 


Ey gönül, ey insan! Bu dünyalık gama, sıkıntıya aldanma. 
Sen, ezelde meleklerin secde etmesi emredilmiş mükerrem 
bir zatsın. “Mükerrem” “kerem”den gelir. “Cömertlik, büyük- 
lük, azizlik” demektir. 


İnsan başarılı olduğunda, sevindiğinde, varlığa kavuş- 
tuğunda kendini bir anda bütün dünyanın hükümranı gibi 
hisseder. Demek ki insan aslında muhtaçtır, dolmaya, olma- 
ya muhtaçtır. Dolmak ve olmak için aranılan şeyler çeşit çe- 
şittir. Allah'ın kulu yolundan belli olur. Yönü ve yolu Allah'a 
olanın muhtaçlığı Allah'a ve O'nun nimetlerinedir. Demek ki 
insanın kıymeti aradığı şeydedir. Aradığı Hak değil de başka 
geçici varlıklar ve zevkler olduğunda da ihtiyacı giderilmiş 
olur. Ama merkebin aradığı su ile insanınki farklıdır. İnsan 
temizdir, o yüzden temiz, arı duru suya muhtaçtır. Kirli su da 
insanın su ihtiyacını giderir ama sonucu hastalıktır. Kişi, te- 
miz olsun, kirli olsun aradığını bulduğunda kendince zirveye 
ulaşır. Kimi serveti, kimi şöhreti, kimi şehveti arar ve buldu- 
ğunda engin bir kuvvet hisseder. 


Dünyadaki en âciz insan, âciz olduğunun farkına varma- 
yandır. Gafletin kökü Hak'tan uzaklaşmaktır. Nefsi aklına “ar- 
tık muhtaç değilsin” dediği anda en büyük mahrumiyete düş- 
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müş demektir. Firavun ve Nemrüd'un yolu budur. Onlar da 
başardıklarını düşünüyordu. Fakat aslında acziyeti abdiyete 
çevirerek yücelmediler. Aksine acziyeti mahrumiyete çevire- 
rek küfrün derinliğinde yok olup gittiler. 


Oysa insanın kendini tek başına yüce görmesi ne kadar 
abestir. Her birimiz aklımızla, fikrimizle, servetimizle, ilmimiz- 
le, konuşmamızla, görüşümüzle, makamımızla sapasağlam ol- 
duğumuzu zannederiz. Halbuki bunun testi çok basittir. Görün- 
meyecek derecede küçük, insanın bedeninin büyüklüğüne göre 
belki de sonsuz küçük olan bir mikrop veya virüs o koskoca gö- 
rünen insanı bir anda yerle bir eder. Hiç mesabesindeki bir be- 
laya bile mukavemet edemeyen insanın büyüklük iddia etmesi o 
yüzden zavallılıktır. Ama Allah'a kul olduğunu bilen el-Kebir ile 
“en büyük olan Allah” ile büyümüştür. Zayıftır, âcizdir, gariptir 
ama zavallı, pespâye, perişan değildir. 


Demek ki kulun kârı hiçliktir. Bunu kalp aklıyla kavrayan 
azamet kazanır, Mevlâ onu güçlü kılar. Nefsin aklına takılan 
bedbaht ise tavus kuşu gibi tüylerini kabartsa da bir hastalık 
veya ölüm okuyla hiçliğe yenilir. Hiçliği yenmenin yolu, hiç 
olduğunun bilincine varmaktır. Ancak böyle bir insan Hak ve 
halk nazarında büyük olur. 


Nebiler öyle idiler. Çok azına dünyevi kuvvet ve azamet 
verilmiştir. Kur'ân-ı Zişan'da yirmi sekiz peygamberin adı zik- 
redilir. Fakat devlet yöneten nebi sayısı sadece dörttür: Hz. 
Davud, Hz. Süleyman, Hz. Yusuf ve Hz. Muhammed aleyhi- 
müsselâm... Bu zatlardan zenginlik sahibi olarak da ilk ikisi 
zikredilir. Demek ki hayatları, nefisleri, akılları, işleri Rabbi- 
miz'in korumasında olan, günahsız, masum nebilerden bile 
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dünyada varlık imtihanına tâbi tutulanları çok azdır. Bu, bize 
büyük bir ibrettir. O halde dünya varlığı talep etmek, bunu 
hayatın gayesi yapmak kulluğun zıddıdır. 


Fakat bu; çalışmak, dünya nimetlerinden istifade etmek, 
zevkleriyle tezevvuk etmek, zevklenmek yanlıştır anlamına 
gelmez. Zaten dünya imtihanımız budur: Dünyada varlık ka- 
zanmak ama her varlığın ardındaki varlığı asla unutmamak... 
Mutlak varlık olan yaratanı unutmayan kişi, elde ettiği maddi 
manevi her varlığı diğer insanlara ve varlıklara ikram ederek 
gerçek kul olur. Parasını, malını, ilmini, sevgisini, tebessümü- 
nü vererek kâr eder. 


Evet, kabımız küçük, kalbimiz büyüktür. Allah bizi o denli 
yüce yaratmıştır ki latif olan, görünmeyen âlemlerde tek işle- 
ri Hakk'ı zikretmek olan nurani bütün varlıklardan bile üstün 
kılmıştır bizi... Galib Dede.kendi küçüklüğü, acziyeti içinde da- 
ralmış insana böyle hak ile gerçek ile teselli veriyor. Melekler- 
den bile üstün olan bir varlık nasıl kendini ufak tefek görebilir? 


“Bildiğin gibi değil, cümleden akvemsin sen.” “Akvem,” 
“en üstün” demektir. “Kavim, kıvam, kâim” bunlar hep aynı 
kökten gelir. İnsan akvemdir, zira akdemdir, yani her varlık- 
tan önce gelir. İnsan akvemdir, zira eşreftir, en şerefli olandır. 
Âlemdeki diğer her şey Rabbimiz tarafından insana bir nimet 
olarak verilmiştir. Her nimet bir kuvvettir ama aynı zamanda 
bir emanettir. Zaman, gençlik, para, makam, eşler, kabiliyet- 
ler, imkânlar vb. hep böyledir. Her biri nimettir, nimeti nasıl 
kullanacağımız ise bizim imtihanımızdır. Nimeti nefse bağla- 
yan kaybeder, Hakk'a bağlayan ise kazanır. Nefse bağlamak, 
“Bunu ben elde ettim, ben başardım” diyerek bencillik yap- 
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maktır. Hakk'a bağlamak ise, “Bunu veren Mevlâm'dır, bana 
şükür ve infak düşer” diyerek zikir ve şükür eylemektir. 


“Cümleden akvemsin.” Her şeyden evvel geliyorsun. İn- 
san Mevlâmız'ın yarattığı her şeyin en üstüne koyduğu yüce 
bir varlıktır. Burada şunu da hatırlatalım. Hepimiz ana baba- 
mızdan elbette daha genciz. Onlar bizden seneler seneler önce 
dünyaya gelmişler. Ama gerçek yaratılışa bakarsak işin aslı 
öyle değil. Bazan talebelerime şaka yaparım, “ben, ana babam- 
la aslında akranım, yaşıtım” diye. Çünkü aslında ana babaları- 
mızın ruhları ile bizim ruhlarımız aynı demde yaratıldı. Sadece 
bazılarımız bazı anne babalara şeref olsun diye emanet edildi. 
Aslında bizden binlerce yıl önce gelenler ile bizden asırlar son- 
ra gelecekler için de durum aynı. Mevlâ önce Resülullah'ı (sal- 
lallahu aleyhi vesellem) ve sonra da diğer nebilerin ruhlarını yarat- 
tı. Onlar haricindeki bütün insanlar, anneler babalar, çocuk- 
lar, torunlar, dedeler nineler, atalar cedler aslında aynı anda 
yaratıldı. Sadece dünya sahnesine çıkma sıramız farklıdır. 


İnsanların ruhları aynı demde yaratıldı. O halde insanı 
insan yapan ruhtur, o ise yaratıldıktan sonra şu sınırlı dünya 
hayatına uğrayıp ebede devam edecektir. O halde insan deni- 
len varlık aslında ruhundan ibarettir. Bedeni, nefsi, arzuları, 
hevesleri hep bir kılıftır. Kişi öldüğünde o kılıf sıyrılır, içinden 
Mevlâmız'ın kendi nefesinden üfleyerek yarattığı o sonsuz ruh 
ortaya çıkar. O yüzden: 


Rühsun, nefha-i Cibril ile tev'emsin sen 
Sırr-ı Hakk'sın, mesel-i İsi-i Meryemsin sen 


Yani, Cebrâil aleyhisselâmın nefesi ile ikiziz biz. Çünkü 
onun ruhu da bizim ruhumuz da aynı nurdan yaratılmıştır. O 
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halde o yüce kardeşimizi de unutmayalım. Resülullah Efendi- 
miz'in (sallallahu aleyhi vesellem) Cebrâil aleyhisselâma ve diğer 
nebilere “kardeşim” diye hitap etmesinin belki de bir hikmeti 
bu olsa gerektir. 


Allah'ın sırrı insandır. Hangi sır? Yaratma sırrı... Yara- 
tanlık sırrı. Çünkü yaratılmış her varlık, yaratana bir işarettir. 
İşte böyle insan da Allah'ın yaratmasına bir aynadır. Bu sır- 
rı bize unutturan dünyaya doğmak, dünyada yaşamak, dün- 
yadan göçmek silsilesinin bildiğimiz bileli sürüp gitmesidir. 
Bu devrana, bu sürekliliğe o kadar alışmışız ki yaratanımıza 
has yaratmayı bile hâşâ başkalarına nisbet eder hale geliyo- 
ruz. Devran hep böyleydi ve hep böyle gider sanıyoruz. Çünkü 
yine bir imtihan olarak gözümüzün önünde sürekli tekrarla- 
nan sünnetullah budur. 


Oysa bu sırrı açık eden olağan üstü bir olay vardır. Öyle bir 
olay ki kanıksadığımız bütün varlık klişelerini parçalar: Hz. İsa 
aleyhisselâmın doğması. Hz. Meryem annemizin bir baba ol- 
maksızın hamile kalıp Hz. İsa aleyhisselâmı doğurması, Hakk'ın 
her an yaratma, her dem yeniden yaratma ve istediğini yaratma 
ve istediğini yapma sırrını bize apaçık gösterir. O yüzden Hz. 
Meryem ve Hz. İsa aleyhisselâmın kıssasını ciddiyetle tefekkür 
etmek gerekir. Bu sebepten her birimiz aslında “mesel-i İsi-i 
Meryem”iz, Meryem ve İsa aleyhisselâm kıssası gibiyiz. 


Demek ki âlemde hep aynı şeyler oluyor, olaylar hep belli 
bir düzen içinde tekrarlanıyor diye her şey kendi kendine olu- 
yor diyemeyiz. Görünürdeki sebepler görünmeyen müsebbi- 
bü'l-esbâbın, yani bütün sebeplerin sebebi olan Rabbimiz'in 
işleridir. O'nun işlerini anne baba gibi sebepler ile gizlemesi 
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bizi şaşırtmamalı, aldatmamalı. Demek ki bizde de bir İsa- 
lık vardır. Sebebe aldanmadan, sebepleri yaratan Mevlâmız'ı 
görmeye alışmalıyız. 


“Sebep” kelimesi Arapça'da “ip, eğrilip üretilmiş urgan” 
demektir. Daha önce de bahsettik, “akıl” da kök anlamı olarak 
“yabani develeri yakalamaya yarayan kement, ip” demektir. 
Bakın, hemen akıl sebep ilişkisi ortaya çıktı. Demek ki akıl, 
dış dünyada varlıklar ile bir bağ kurmaya yarar. Sebepler ise o 
ilişkiyi kolaylaştırır. Çünkü ip olmadan benliğimizin dışında- 
ki varlıkları kavrayamaz, anlamlandıramaz, içselleştiremeyiz, 
kendi malımız yapamayız. 


O halde ilk terci'-hânede Şeyh Galib Dede'nin bize hatırlat- 
tığı şey, insanın sadece fiziksel bir bedenden ibaret olmadığı- 
dır. Bizi insan eden ruhumuzdur, o ruhun yuvası da gönüldür. 
Gönlüne dikkat et ki varlığın gerçek, sahici, sağ ve salim kalsın. 


Galib Dede hazretleri bundan sonra kulağımıza küpe ola- 
cak şu muhteşem beyti söyler: 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


“Hoşça bak zatına” ne demektir? Kişi kendine nasıl hoş- 
ça bakar? Buradaki “hoşluk,” “kendini sev, pozitif bak” diyen 
modern şarlatanların sözüne benzemez. Çünkü onların “ken- 
di” dediği “nefis”tir. Bu yüzden kişilere verdiği öğüt, “nefsini 
sev” mesajıdır. Yani “Hakk'a bakma, nefsine bak” demektir. 
Onlar kişi nefsine uydukça tatmin olacağını, mutlu olacağını, 
huzur bulacağını düşünürler. Zira onların tek bildikleri varlık, 
insan, birey, akıl, duygu, düşünce vb. dedikleri her şey nefis 
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merkezlidir. Kendileri nefisten ibaret oldukları için başka bir 
şey tavsiye etmeleri de zaten mümkün değildir. Böyle olanlar 
Asr süresindeki “ve tevâsav bi'l-hakkı ve tevâsav bi's-sabr” sır- 
rına yabancıdır. Oysa felah, yakin ancak kendine ve herkese 
Hakk'ı ve sabrı tavsiye ederek olur. 


Müminlerin, kâfirlerin yazdıkları ve yaptıklarına karşı çok 
dikkatli olması gerekir. Çünkü kâfir baştan başa nefistir. Onun 
“iyi” gördüğü aslında nefsinin iyi gösterdiğidir. Çünkü küfür, 
nefsin mutlak hâkimiyeti demektir. Kişiden topluma, devlete 
kadar hep bu ilke üzerine inşa edilmiştir. O yüzden gerçek ha- 
yır ve hakkın küfür ehlinde ortaya çıkması mümkün değildir. 
Böyle bir sapkınlıktan Mevlâmız'ın sonsuz yardımına sığınırız. 


Mümin de elbette gaflete düşer. Onun da her işi hayır, gü- 
zellik ve doğruluk olmayabilir. Fakat müminin kâfirden çok 
temel bir farkı vardır. O, iman bağı ile Rabb'ine bağlıdır. O bağ 
ne kadar incelmiş olursa olsun mümin tövbe ile o bataktan 
bir ok gibi kurtulur, tekrar bir anda meleklerin üstündeki asli 
konumuna çıkar. Galib Dede gibi erenler, ârifler ise Hakk'a 
olan yakınlıkları ve dostlukları nedeniyle sürekli âgâhtırlar. 
Uyanıktırlar. O yüzden yüksek makamlarını korurlar. Kâfirin 
Rabb'iyle bağı yoktur. O yüzden nefsi ve diğer insanların işleri 
onu nereye sürüklerse oraya savrulur gider. 


Kişi nefsini ve kalbini ayırt edemediği ölçüde gafleti de- 
rinleşir. Aklı da buna göre ya nefsi ya da ruhu için çalışmaya 
başlar. Bir önceki bölümde Âşık Paşa'nın şiirini şerhederken 
bu süreci anlatmıştık. Nefsaniyetin esir aldığı akıl da bilgi ve 
eylem üretir ama her işi kendini Hak'tan daha da uzaklaştı- 
rır. Çünkü yaptıklarını Hakk'a göre değil, nefsinin emelleri ve 
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gayelerine göre meşrulaştırır. Hak dostları ise tam zıddıdır. 
Onların aklı sürekli hayır üretir, zira emelleri ve gayeleri hep 
Hak içindir. Onların varlığı bu yüzden gaflet ve dalâlet değil, 
ülfet ve dirayet üretir. 


“Gaflet,” Hak Teâlâ'dan uzaklaşmak demektir. Bunun 
zıddı “yakin”dir. Türkçe'mize “yakın” olarak geçmiştir. Kişi 
yaklaştıkça yakınlaşır. Kişi yaklaştığı şeyin yakınıdır. Hakk'a 
yaklaşan da O'nun yakını olur. Yakınlık mesafenin yok olması 
demektir. Demek ki arayı kapamadan arayı bulamayız. Bir ara 
biri bana sordu: “Şeyhler kul ile Tanrı arasına girmiyor mu?” 
Cevap verdim: “Kul ile Allah'ın arası mı var ki girsinler?” 


Aynı zamanda kişi yakını olana yakışır. O yüzden Hakk'ın 
yakınıyım diyen de Hakk'a yakışır olmalıdır. Kulun vasfı bu- 
radan belli olur. Hali, hareketi, sükütu, hitabı hep Hakk'a ve 
O'nun sevgilisi Resülullah Efendimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem] 
yakışır ve yaraşır olur. 


Yakmadan yaklaşılmaz. Hakk'a, nefsimizin araya koydu- 
ğu mesafeyi, araya nefsimizin işleri ile kendimizin yığdığı en- 
gelleri, çer çöpü yakmadan yaklaşamayız. 


Evet, o halde ey insan kendine güzelce bak, zira “züb- 
de-i âlemsin sen.” “Zübde,” “özet” demektir. Demek ki insan 
Hakk'ın var ettiği her şeyin özetidir. Kâinatın da yaratılışın da 
hayrın da özeti Hakk'ı bilen ve Hakk'ı tanıyan kuldur. Bu beyit 
aslında Hz. Ali Efendimiz'in (kerremallahu vechehü) bir sözünün 
şerhidir: “Sen kendini küçük bir cisim sanırsın, ama en büyük 
âlem sende gizlidir.” 


İnsanın kendini âciz görmesi bir şey, kendini değersiz gör- 
mesi ise bambaşka bir şeydir. “Birey, özgürlük, irade, özerklik” 


175 


kelimeleriyle insanı yücelttiğini sandığımız küfür söylemleri- 
nin hepsi aslında insanı kendi nefsine, toplumsal nefse ve dev- 
let nefsine kurban ederler. Mesela ekonomi biliminde dilimize 
“kişi başına gelir” diye çevirdiğimiz ibare Batılı dillerde “inco- 
me per capita”dır. “Kelle başına gelir” yani... Bizim “kişi” de- 
diğimiz kelime, aslında Batılı dillerde “capita”dır. “Capita” ise 
“kafa, kelle” demektir. Küfre göre insan nefsi ne kadar büyük 
olursa o kadar büyük addedilir. Küçük nefisliler o yüzden bü- 
yük nefisliler nazarında mikrop mesabesinde görülür. İnsan- 
ların değeri nefisten kaynaklanan kuvvetlerine göre sıralanır. 


“Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen.” O halde sen 
ey âdemoğlu, bütün yaratılmışların gözbebeğisin. Burada Şeyh 
Galib Dede, “merdüm” kelimesiyle güzel bir tevriye yapıyor. 
Zira “merdüm” Farsça'da hem “adam, insan” hem de “gözbe- 
beği” demektir. Gerçekten de Allah'ın yarattığı en üstün varlık 
olan insan diğer tüm yaratılmışların gözbebeğidir, kıymetlisi- 
dir. O yüzden kendini ufak tefek, çaresiz görmemesi gerekir. 


Burada bir istidrat, açıklama yapalım. Dikkat ederseniz 
Şeyh Galib Dede bütün bu nutku insana kıymetini hatırlata- 
cak, dolayısıyla ona hayra ve iyiliğe doğru yürüyecek kuvveti 
hatırlatmak için yazmıştır. İnsanı tarif etmektedir. Her tarif 
iki şeyden oluşur: mevcudu, olanı tasvir ve olması gerekeni 
işaret. Dolayısıyla Galib Dede hazretlerinin bu insan tarifi İs- 
lâm'ın diğer dinler ve felsefelerden temel farkını bize işaret 
eder. Daima zıtların iç içe olduğunu, asıl meselenin “vasat”ı, 
yani orta yolu bulmak olduğunu bize tembihler. Bu tevhidin 
gereğidir. Tevhid tek renklilerin değil, farklı renklerin, vasıf- 
ların, karakterlerin birliğidir. 
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Oysa küfür sürekli ikilik üretir. En başta ben-sen, bi- 
rey-toplum, toplum-devlet, servet-paylaşım, eşitlik-özgürlük 
gibi sonsuz çatışan ikilikler kaynağıdır. Bu küfür için doğaldır. 
Zira küfür bölünmenin, bölmenin adıdır. Batılılar her toplu- 
mu, her bilgiyi kolaylıkla böler çünkü kendi varlıkları bölün- 
müştür. Bölünmüş olan böler. Birleştiremez. Batı, toplumları 
ve coğrafyaları bölerek hükmeder, sömürür. Ama aynı bölü- 
cülüğü soyut düşüncesinde de buluruz. Felsefede insanı çık- 
maz sokağa sokacak pek çok ikilik vardır. Onlardan biri iyim- 
serlik-kötümserlik ikiliğidir. Tâ eski Yunan'daki stoiklerden 
ve epiküryenlerden beri filozofları kötümser ve iyimser olarak 
tasnif etmek mümkündür. Bu uçlardan birine bağlanan filo- 
zof diğer ucu hayatın dışına iter. Zıddını kötüler, onunla ilgili 
her şeyi olumsuz görür. Hayatın sınırlı olduğunu, o yüzden 
her anının zevk ile geçirilmesini savunan “âlemci” görüşlerin 
karşısında hayatın rezil bir şey olduğunu, o yüzden sıkıcı bir 
mecburiyet olduğunu iddia edenler vardır. Hatta bunlar işi 
her şeyi yıkmayı amaçlayan anarşizme veya intiharı tek çare 
gören pesimist varoluşçuluğa kadar götürürler. Aynı temel 
ayrımı “tabiatçılar” ve “eylemciler,” “idealistler” ve “realistler” 
olarak da yapmak mümkündür. Bunların hepsi birbirinden 
kopuk, hatta zıt şeyler olarak görülür. Kâfir zıt görünenlerin 
aslının bir olduğunu göremez. Çünkü her zıtlığın aslı onları 
yaratan Mevlâ'dır. Onlar ise Mevlâmız'dan bigânedirler. 


Oysa ne insan ne de hayat tek renklidir. Hayatta ve insan- 
da bast ve kabz halleri doğal hallerdir. İnsan gönlü bir açılır, bir 
kapanır. Bir anda ferahlar, diğer anda kasvet kaplar. İnsanın 
kalbi bile bir durur, bir çalışır. Bu yüzden ona Arapça'da “kalp” 
denmiştir. “Değişme, dönme, tersine çevirme” demektir. Çün- 
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kü kalp bir kan basar, bir durur. Kısacası hayat da öyledir, düz 
olan terse döner, ters olan düze döner ve bu her an olur. Farket- 
sek de etmesek de... Bir an iyimserliğe götüren nimetler, diğer 
anda kötümserliğe götüren imtihanlar vardır. 


Daha önce de söylemiştik. Bizde “kalp” kelimesinin yanı- 
sıra “yürek, gönül, dil” kelimeleri de vardır. Bu bizdeki kalp 
zenginliğini gösterir. Zira bir dilde bir varlığın her bir nüansı- 
nın ayrı bir kelime ile ifade edilmesi o anlamın genişliğine ve 
derinliğine işarettir. Demek ki müslümanlar kalbe büyük önem 
vermişler ki bu kadar farklı çeşnisi olan anlamlar türemiş. 


İngilizce'de “kalp” kelimesine karşılık “heart” kelimesi 
vardır. Bu kelimenin kökeni Hint-Avrupa dillerindeki “kerd” 
kelimesine kadar gider. Fakat asıl anlamı vücudumuzda kan 
pomyplayan kaslı organ anlamındadır. Kalp kelimesinin organ 
anlamı dışında manevi, yani soyut anlamları 14. yüzyıla kadar 
görülmez. İlginç... Yani Avrupalılar'ın müslüman Endülüs ve 
Haçlı seferleri sebebiyle Selçuklu, Eyyübi ve Abbâsi medeni- 
yetiyle muhatap olma dönemidir bu... Kalp kelimesinin “duy- 
guların, aşkın, sevginin merkezi” manasında kullanılması 
da aynı dönemdedir. Ne kadar geç bir uyanma! Ayrıca bizde 
“ezberlemek” olan kelime onlarda bambaşka bir deyimdir: 
“to learn by heart,” yani “kalpten öğrenmek.” Bu anlam da 
yine 14. yüzyıla dayanır. Bizdeki “ezber” kelimesi Farsça “az 
bar” veya ”az barm,” yani “hafızadan” deyiminden alıntıdır. 
Farsça'da “barm,” “hafıza, akılda tutma” demektir. 


Sadede gelelim... İnsanoğlunun dünya hayatında mutlak- 
lar yoktur. Tek mutlak doğmak ve ölmektir. Mutlak neşe veya 
mutlak keder olmaz. O halde mesele bu oynaklık, değişkenlik, 
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dönüşlülük içinde mutlak olanı keşfetmektir. Mümin olanın 
bu dengeyi hiç yokmuş gibi hayatı boyunca aramasına gerek 
yoktur. Böyle yapanlar kalbi ve kafası karışık filozoflardır. 
Çoğu yoldan çıkmıştır. Aslında Mevlâmız kendi yarattığı insa- 
na bu dengeyi hazırdan sunmuştur. Resülü, yani örnek insan 
vasıtaliyla da somut olarak bize göstermiştir. Zaten kendisi 
dengede olmayan, kendi içindeki dengeyi bulamamış bir filo- 
zof bize dengeyi nasıl gösterebilir? 

Galib Dede'nin bu beyti kulluğun tarifidir. Eğer “ezberle- 
mek,” yani İngilizce deyimiyle “kalp ile öğrenmek” gerekirse 
işte bu beyti ezberlemek gerekir. Zaten bu uzun şiirde de bu 


beytin döne döne tekrarlanması bu nedenledir. 


Klasik şiirimizde bu beyte benzer başka beyitler de var- 
dır. Mesela Galib Dede'den evvel yaşamış Gubâri aynı manayı 
şöyle seslendirir: 


Gâfil olma, gözün aç, âlem-i kübrâsın sen 
Sidre vü levh ü kalem arş-ı mu'allâsın sen 


Gubâri, 16. yüzyılın önemli şair, hattat ve Nakşibendi 
şeyhlerindendir. Asıl adı Abdurrahman'dır. 
Aynı minvalde Nizamoğlu şöyle söyler: 


Aç gözin, pertev-i âyine-i Mevlâsın sen 
Mazhar-ı zât-ı Hudâ, câm-ı mücellâsın sen 


Nizamoğlu, 16. yüzyılda yaşamış Seyyid Nizam hazretleri- 
nin oğlu olan bir zattır. Ümmi Sinan hazretlerinin halifesidir. 
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Gelelim Galib Dede'nin terci”i-bendinin ikinci terci'-hâ- 
nesine: 


Merteben ayn-ı müsemmâdadır, esmâ sanma 
Merci'in Hâlık-ı eşyâdadır, eşyâ sanma 
Gördüğün emr-i muhakkakları rü'yâ sanma 
Başkasın, kendini süretle heyülâ sanma 

Keşf ile sâbit olan ma'niyi da'vâ sanma 
Hakkına söylenen evsâfı müdârâ sanma 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Şimdi buradaki anlamlara odaklanalım: 


Merteben ayn-ı müsemmâdadır, esmâ sanma 
Merci'in Hâlık-ı eşyâdadır, eşyâ sanma 


“Ayn;” “pınar, kaynak, göz” demek olduğu kadar “kişinin 
kendisi” demektir. Dilimizdeki “aynı” kelimesi buradan gelir. 
“Müsemmâ,” “isimlendirilen, adlandırılan, vasfedilen, meş- 
hur” demektir. “Esmâ” ise “isimler” demektir. Burada Rab- 
bimiz'in “esmâ-i hüsnâsı” anlamındadır. O halde “ayn-ı mü- 
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semmâ” “isimlerin aslı, kaynağı” demektir. 


Galib Dede insanın yüceliğini anlatmaya devam ediyor. 
Burada “Rabb'inin isimlerine yapış ama bil ki senin makamın, 
merteben o yüce isimlerin aslı olan, o isimlerin kaynağı olan 
zat yanındadır” demek istiyor. Elbette, halifesi olmak hasebiyle 
insan yaratana en yakın varlıktır. Nitekim Rabbimiz Bakara sü- 
resinin 30. âyetinde Hz. Âdem'i aleyhisselâm) yaratmasını beyan 
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ederken buyurur: “Ben yeryüzünde bir halife yaratacağım. 


180 


Rabbimiz Âdem aleyhisselâmı ilk insan olarak, halife olarak 
yarattı. Ama sadece Âdem [aleyhisselâm] değil, bütün insanlar 
özünde Rabbimiz'in halifesidir. Çinkü Rabbimiz yine buyurur: 
“Sizi dünyada halifeler yapmış olan O'dur” (En'âm 6/165). Yine 
buyurur: “O nesneler (putlar) mı üstün yoksa çaresiz kalıp 
kendisine yalvaran insanın duasını kabul edip sıkıntısını gi- 
deren ve sizi dünyada halifeler yapan Allah mı?” (Neml 27/62). 


“Halife” demek, aslının gaybübetinde, yani görünür ol- 
madığı zaman onun yerine onun yetkilerini kullanan kişi de- 
mektir. Bizdeki “kalfa” kelimesi buradan gelir. O halde Rab- 
bimiz'in halifesi olmakla bizler O'nun zatını ve izzetini de 
temsil etme ayrıcalığına sahip oluyoruz. Halife, aslına ihanet 
edemez. Onu görmezden gelemez. Kuvvetinin, üstünlüğünün, 
yetkilerinin kendinden değil, aslından kaynaklandığını unut- 
maz. Galib Dede “ayn-ı müsemmâ” derken bunu kastediyor. 
İnsanoğlu Rabbimiz'in vekilidir, ama asil ve asıl olan Rabb'ini 
unutmadığı sürece ve ölçüde... 


“Merci'in Hâlik-ı eşyâdadır, eşyâ sanma.” Halifesin, bu 
yüce makamı hatırla ve kıymetini bil. Ayrıca, makamın yara- 
tılmış şeylerde değil, bizzat her şeyi yaratanın makamına ya- 
kın olmaktadır. Çünkü Rabbimiz'in halifesi insandır. Mercii, 
makamı o kadar yüksektir. Burada Hz. Peygamber'in (sallallahu 
aleyhi vesellem] mi'racına da bir işaret var. Zira mi'racda Pey- 
gamber Efendimiz, Rabbimiz'e en yakın konumda bulunmuş- 
tur. Bunu da iyi anla ve bil. 


Gördüğün emr-i muhakkakları rü'yâ sanma 
Başkasın, kendini süretle heyülâ sanma 
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Sana bildirilen, aktarılan, ilham edilen emirleri, yani sa- 
dık rüyaları, haberleri sıradan bir şey sanma. Sen göründü- 
günden başkasın, fazlasın, derinsin. Kendini şu küçük cüsse- 
den ibaret sayma. 


“Emir” kelimesi Arapça'da birçok anlama gelir. Bir iş yap- 
mak, birine iş yüklemek, Allah'ın eşsiz yaratması, bir şeyi tek- 
lif etmek veya öne sürmek gibi... Emirler iki şekilde gelir: İlâhi 
kaynaklarda buyrulanlar ve kişinin ilhamı ile zannettikleri. 
Kişinin içinde doğan hayır duyguları Allah'ın ilhamıdır. Şer 
olanlar ise şeytanın iğvâsıdır, aldatmasıdır. Her şeyde olduğu 
gibi muhtemel olan, muhkem olana tâbidir. Yani kişisel duy- 
gular, niyetler, içimizde beliren düşünceler, zanlar Allah'ın ve 
resülünün emirlerine uyuyorsa doğru ve hayırlı kabul edilir. 
Çünkü yaratanın ve Resülullah'ın emirleri kişiyi fıtratına, özü- 
ne, aslına bağlar. 


Her yer, her zaman Allah'tan gelen haberlerle doludur. 
Biz maalesef Rabbimiz'i sadece isim olarak bilip O'nun her 
şeyi kuşattığını, her şeyi her an sürekli yaratmakta olduğunu 
unuttuğumuz için yaratmayı evren ve insan ile sınırlı görü- 
rüz. Zımnen yaratış bir defadır diye zannederiz. Oysa insanın 
kendisi bile maddeten ve manen sürekli yenilenmekte... Bir 
de Rabbimiz sadece fiziki varlıkları değil, olayları, oluşları da 
yaratır. İşte “emr-i muhakkaklar” bunların hepsidir. 


Galib Dede hazretleri o zaman bize şöyle demiş oluyor: Bü- 
tün bu emirler, haberler senin uyman içindir. Yani bu yüksek 
manevi mertebeye ulaşmak için yaratanı bütün yarattığıyla ta- 
nımalısın. Zâhiri hayatta da yolunu yüce emirlerle belirlemeli- 
sin. Şeriat bunun için marifet ve hakikatin ana kapısıdır. Bazı 
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tasavvufu yanlış anlayan ve anlatanlar bu hakikati bilmezler. 
Daha evvel de ifade ettiğimiz gibi onlara göre şeriat kapısın- 
dan çıkılıp tarikat kapısına, oradan çıkılıp marifet kapısına 
girilir. En son da marifet kapısından çıkılıp hakikat kapısına 
girilir. Oysa bütün bu kapılar şeriat kapısından girilince iç içe 
sıralanmış kapılardır. Bütün diğer katmanlar şeriatın içinde- 
dir. O yüzden şeriat dışında maneviyat olamaz. Öyle olsaydı 
en yüce zat olan ve manevi mertebesi diğer hiçbir kulun kavra- 
yamayacağı kadar yüksek olan, mi'rac sahibi Resülullah Efen- 
dimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) pek çok şer'i mükellefiyetten 
beri ve mâsun tutulması gerekirdi. Yani bu farzların üzerinden 
düşmüş olması lazım gelirdi. Tam aksine, Peygamber-i Zişan 
Efendimiz bütün kulların Allah'ın emirlerine en titizlikle, en 
büyük hassasiyetle uyanıdır. Nitekim bir hadis-i şerifte bu- 
yurur: “Vallahi, sizin Allah'tan en çok korkan ve sakınanınız 
benim!” O halde nerede biri tasavvuf veya maneviyat namına 
şeriatsızlığı uygun görüyorsa, hatta övüyorsa onun fıskını ve 
fücurunu hemen anlayıp yüzüne çarpmak gerekir. 


“Başkasın, kendini süretle heyülâ sanma.” Evet, ey insan, 
sen başkasın. İçinde, özünde, aslında yücelikler iç içe sıralan- 
mış. O zaman kendini iki kol, iki bacak, seksen kilo, bir seksen 
boydan müteşekkil bir et ve kas yığını gibi görme. Senin bu 
görünen yüzün, görünmeyen enginliğinin yanında bir hiçtir. 
Süretin, siretinin yanında çok küçüktür. Varlık deyince aklı- 
na boy, kilo, güç, cebindeki, elindeki, oturduğun yer, bilgin, 
şeklin gelmesin. İnsanın gerçek varlığı kulluktur. Kulluk ona 
ebedi bir büyüklük verir. İnsan ruhu ile büyüktür. Onun esası 
da Rabbimiz'in nefesidir. O halde kendini sadece süretinden 
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ibaret görme. Sen bir heyula değilsin. Gerçeksin, siretinle bü- 
yüksün, süretinle değil. 


Keşf ile sâbit olan ma'niyi da'vâ sanma 
Hakkına söylenen evsâfı müdârâ sanma 


Galib Dede hazretleri daha önce “gördüğün emr-i muhak- 
kakları rü'yâ sanma” demişti. Şimdi de bu anlamı açıyor. Kema- 
lat yolunda dostlarına Mevlâmız'ın nimet olarak verdiği keşfiy- 
yât olabilir. Kalplerine bazı anlamlar, hakikatler doğabilir. Keşf 
ve keramet gösterebilirler. Sakın bunları boş iddialar sayma. 


Öte yandan manevi haller Allah'ın ikramıdır, verebilir, ver- 
meyebilir. Bunlara aldanıp yolda kalma. Bu haller kalıcı olma- 
yabilir, aynı zamanda herkes için geçerli de sayılamaz. Çünkü 
dinimizde keşif bir haber kaynağı değildir. Bir kişinin manevi 
olarak elde ettiği bir hal ve bilgi, kendine göre geçerli olsa da 
başkaları için delil teşkil etmez. Ama bu keşif ve kerameti ge- 
çersiz saymak anlamına da gelmez. Bugün bazılarının karıştır- 
dıkları maalesef budur. Yine bir ikilik batağının içindeyiz. Bir 
yanda her şeyi keşif ve keramete bağlayanlar var. Öte yanda ise 
keşif ve kerameti ve ona sahip kılınan kişileri inkâr edenler var... 


Burada “keşif” ve “keramet” kelimelerini iyice kavraya- 
lım... “Keşif,” Arapça'da “açığa çıkarma, örtülü olanı açma, sez- 
me, tahmin etme” anlamlarına gelir. “Bir şeyi örten perdenin 
kalkması” demektir. Demek ki keşif, olaylar kalabalığı içinde 
zaman ve mekân kısıtlarının oluşturduğu perdenin Hak Teâlâ 
tarafından açılıp kişiye gerçeğin gösterilmesi demektir. 


Mütercim Âsım Efendi'ye göre “keramet” kelimesi “küp 
veya testi kapağı”dır. Bulut için kullanıldığında “bulutun yağ- 
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murla dolu olması” demektir. Istılahi, yani kavramsal anlamı 
ise “Rabbimiz'in insanlara verdiği izzet ve ikram”dır. Zaten 
“ikram” kelimesi de aynı kökten gelir. Keramet, Mevlâmız'ın 
ihsan ve lutfetmesi ve nimet vermesidir. O halde keramet, 
Rabbimiz'in sonsuz rahmet bulutlarını indirmesi veya kerem 
kuyusunun kapağını açıp kula yağdırması demektir. Bu şe- 
kilde yaratanın nimetine kavuşana, yani kerem sıfatına haiz 
olana “kerim” denir. Rabbimiz'in güzel isimlerinden biridir. 
el-Kerim'in kuluna da kerim olmak yaraşır. Peygamber Efen- 
dimiz (sallallahu aleyhi vesellem), “Allah'ın ahlâkıyla ahlâklanınız” 
buyuruyor. O halde biz de Rabbimiz'in “kerim” sıfatıyla mutta- 
sıf olmalıyız. Cömertlik, karşılıksız vermek, insanlara yardım 
etmek kulun işi olmalı. Bu kelime dilimizde o kadar yer etmiş 
ki sıkıntılı veya çaresiz olduğumuzda hemen “Allah kerim” de- 
riz. Çünkü Rabbimiz bizim hata ve günahlarımıza bakmadan 
lutfu keremiyle bizi feraha erdiren yegâne zattır. 


Evliyanın kerametini kendi işleri saymamak gerekir. Onla- 
ra verilen olağan üstü yetenekler, hareketler, işler kendi tasar- 
rufları ve kuvvetleri değildir, Rabbimiz'in ikramıdır. İkram da 
sürekli olmayabilir. Karşıdakinin düşüncesini, niyetini, halini 
bilebilmeleri, aynı anda birden fazla yerde görünmeleri, za- 
man ve mekân içinde seyahat edebilmeleri gibi kerametler hep 
Rabbimiz'in ikramıdır. Aslında bunlar alıştığımız ve kanıksa- 
dığımız düzen dışında cereyan ettiği için olağan üstü görünür. 
Halbuki bize olağan üstü görünen şeyler aslında olağandır. 
Çünkü Rabbimiz her an yaratır, her şeyi yaratır, istediğini ya- 
ratır. Fakat bunu kendi usulü, yani sünnetullah üzerine sürekli 
ve düzenli yaptığı için biz yaratılışı normal ve olağan sayarız. 
Güneşin doğması, para kazanmak, yürümek, ateşin yanması, 
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vb. bunları hep sebeplerle ortaya çıktıkları için normal sayarız. 
Hatta fâilini, yani yapıcısını insanlar, nesneler sanırız. Her bi- 
rini, her bir anını Rabbimiz'in yaratmakta olduğunu unuturuz. 


Kerametler evliyanın babasının malı değildir. Emanet- 
tir. Ayrıca Bediüzzaman Said Nursi hazretleri (kuddise sırrubüJ 
evliyanın kerametlerinin Resülullah Efendimiz'in (sallallahu 
aleyhi vesellem) mucizatından olduğunu söyler. Çünkü velinin 
nisbeti ve mensubiyeti Resül-i Ekrem Efendimiz'edir. Gelen 
her nimet yaratan tarafından yaratılır. Kısacası, kerametler 
Peygamber Efendimiz'in mucizelerinin devamıdır. Başka bir 
şeyi de pek bilmeyiz: Kerametlerin hepsi velinin dileği ile ger- 
çekleşmez. Bazan evliyanın gösterdiği kerametten kendisinin 
bile haberi olmaz. 


Keşif ve keramette de ölçü Kitap ve Sünnet'tir. Bu ölçüye 
uyan keşif ve keramet haktır. Çünkü kişiler arası hukuk, muâ- 
melât zâhiri kurallara göredir. Burada kimsenin manevi halle- 
rine veya keşif ve kerametine bakarak hüküm verilmez. Gerçek 
ölçü şöyledir: “Biz zâhire göre hükmederiz, sırları Allah bi- 
lir.” Bize düşen keşif ve kerametin de manevi hallerin de hak ol- 
duğunu bilip, “sahibine mübarek olsun” demektir. Ama bu zan, 
erbâb-ı şeriat için, yani hayatlarında işleri ve ahlâkları Kur'an ve 
Sünnet üzerine olanlar için söylenir. Yoksa fısku fücür ehli olup 
keşif ve keramet sahibi olduğunu iddia edenler için bu söz asla 
söylenmez. Çünkü onların içlerine doğduğunu söyledikleri bir 
hal Rahmân'dan değil, şeytandan da olabilir. Bunun sağlaması, 
o keşfin ve keşfi görenin şeriata ne denli uyduğudur. 


İnsanın kendindeki manevi hallere aldanması pek kolay- 
dır. Nitekim Nisâ süresinde Mevlâmız şöyle beyan eder: “O 
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şeytana ki: Yâ Rabbi! Senin kullarından mutlaka bir pay 
edineceğim. Mutlaka onları saptıracağım, onları birtakım 
temennilerle oyalayacağım. Onlara davarlarının kulakları- 
nı yarmalarını emredeceğim de Allah'ın yarattığını değişti- 
recekler' dedi. Her kim Allah'ın yerine şeytanı dost edinirse 
şüphesiz besbelli bir ziyana girmiştir” (118-119). 


Şeytanın bu vesveselerine, aldatmalarına uymayan kulla- 
rı da Rabbimiz vasfediyor: “Şüphe yok ki Allah'a karşı gel- 
mekten sakınanlar, kendilerine şeytandan bir vesvese do- 
kunduğu zaman iyice düşünürler (derhal Allah'ı hatırlarlar 
da) sonra hemen gözlerini açarlar” (A'râf 7/201). 


“Zann” diye Arapça'da “bir belirtiden meydana gelen şey”e 
denir. Yani bir şeyin varlığı hususunda kesin olmayan bir dü- 
şüncedir. O halde zan, kesin bilgi olan ilim ile kesinliği olmayan 
düşünce yani vehim arasında bir yerdedir. Zandan kesinlikle 
kaçınmak gerekir. Kesin bilgi edinmeden, sadece dedikoduy- 
la, bir anlık görülenle, duyulanla kişiler hakkında karar ver- 
mek çok yanlıştır. Zan ve tahmine dayalı hareketler genellikle 
yanlışlıklara, haksızlıklara, kul hakkına sebep olur. Rabbimiz 
buyurur: “Ey iman edenler! Zandan çokça sakının, zira zan- 
nın bir kısmı günahtır. Birbirinizin gizli hallerini araştırma- 
yın” (Hucurât 49/12). Yine: “Onlar sadece zanna tâbi oluyorlar. 
Zan ise gerçekten hiçbir şey ifade etmez” (Necm 53/28). 


“Hakkına söylenen evsâfı müdârâ sanma.” Galib Dede 
burada şunu kastediyor: Şu ana kadar hep insanın yüceliğini 
anlattım, Rabbimiz'in katındaki üstünlüğünü ifade ettim. Sa- 
kın bunu bir abartı sayma. Seni övmek için uyduruyor değilim, 
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zira bütün bu sözlerim Hak ölçülerine, fermanlarına dayanıyor. 
Yaratanımızın ve O'nun sevgilisinin beyanı da böyledir: 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Galib Dede hazretleri sırlar saçmaya devam ediyor: 


İnleyip sırrını fâş eyleme ağyâra sakın 
Düşme bilmezlik ile varta-i inkâra sakın 
Değmesin âhların kâkül-i dildâra sakın 
Sonra Mansür gibi çıkman olur dâra sakın 
Arz-ı acz etmeyesin yâreden ol yâre, sakın 
Bulduğun gevher-i âlileri biçâre sakın 


Başlayalım: 


İnleyip sırrını fâş eyleme ağyâra sakın 
Düşme bilmezlik ile varta-i inkâra sakın 


Sırrını, sırrı da gerçeği de bilmeyen, ayrıca umursamayan 
gafillere sakın söyleme. “Ağyâr” kelimesi “yâr” kelimesinin 
zıddı olan “gayr” kelimesinin çoğuludur. “Gayr” ise “başka, 
ayrı, kendi dışında” anlamındadır. Zaten dilimizdeki “gayrı, 
gayri” kelimesi de buradan gelir. Klasik şiirimizde ve edebi- 
yatımızda daima bu ikiliyi görürüz: yâr ve ağyâr. Yâr, Rabbi- 
miz'dir, Resülullah Efendimiz'dir (sallallahu aleyhi vesellem), bu 
ikisine bağlı bütün iyi ve güzel kişilerdir. Ağyâr ise Mevlâmız'ı 
ve Resülullah Efendimiz'i görmezden gelen, yalanlayan, gafil, 
nâdan, nobran, eğri insanlardır. O halde kişi yâr ile birlikte 
olmalı, ağyârdan uzak durmalı. 
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“Gayr” kelimesi “gayret” kelimesi ile aynı köktendir. 
Arapça “gayra,” “bir şey uğruna büyük hırs gösterme, kıskanç- 
lık” demektir. Demek ki gayret, kişinin kendi dışındaki bir he- 
defe yönelik çabalaması anlamındadır. 


Kendini bilmek aynı zamanda dostunu düşmanını bilmek 
demektir. Hiç unutmamak gerekir ki bir tek dost vardır, o da 
yaratandır. Gerçek dost Mevlâmız'dır. Çinkü Mevlâmız'ın bir 
ism-i şerifi de el-Veli'dir. “Veli” Arapça'da “iki şeyin arasına 
kendilerinden olmayan bir şeyin girmesine izin vermemesi” 
anlamındadır Yani tam yakınlık demektir. Kur'an'da Rabbi- 
miz buyurur: “Allah da müminlerin dostudur” (Âl-i İmrân 3/68). 
“Mevlâ” kelimesi “veli” ile aynı kökten gelir. “Yardım” anla- 
mında da aynı kökten “velayet” kullanılır. Müminler birbirle- 
rinin, kâfirler de birbirlerinin dostudur, yardımcısıdır. Bu iki 
zıt arasında dostluk olamaz. Zira dostluğun da ölçüsü Mevlâ- 
mız'dır. Kâfirleri dost edinen onlardan olur. 


Kişiyi tarif eden dostlarıdır. İnsanlar arasından seçtiği- 
miz dostlar, hatta soyut ilimler, konular, zevkler arasında dost 
edindiklerimiz ancak o dosta bağlanırsa kendimiz olmamıza 
yol verirler. Aslında insanın insana tam ve hakiki dost olması 
çok zordur. Çünkü insan çiğdir, hamdır, eksiktir. Karşımız- 
dakinde bu eksikleri görüp hemen kınamaya, eleştirmeye 
başlarız. Oysa bizde de belki aynı olmasa da benzeri kusur- 
lar çoktur. Kişinin eksik yönü dostu bellediği insana değdi mi 
imtihan başlar. Zira sorunlar, çıkarlar, zanlar, beklentiler bir 
vesileyle çatışmadan evvel herkes dosttur. Ortaya bir nifak çı- 
kınca dostluğun sağlamlığı ortaya çıkar. 
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Meşhur hikâyedir. Mevlânâ Efendimiz (kuddise sırruhü) bir 
gün dervişleriyle birbirine sokulmuş yatan köpekler görürler. 
Dervişleri: “Bakınız efendim, ne kadar güzel! Birbirleriyle ne 
güzel dost olmuşlar” deyince Mevlânâ hazretleri onlara şöyle 
der: “Siz aralarına bir kemik atın da bakın o dostluktan eser . 
kalıyor mu?” 


Bir gün bir şeyh, dervişine sordu: “Senin hiç dostun var 
mı?” Derviş, “Var efendim, hem de çok” deyince şeyh tebes- 
süm etti: “Evladım, insanın çok dostu olmaz. İyi düşün, kaç 
dostun var?” Derviş biraz düşündü ve cevap verdi: “En az üç 
dört dostum var efendim.” Şeyh ona şöyle dedi: “Hayır evla- 
dım, üç dört dost da olmaz. Olsa olsa bir tane vardır. Ama bir 
tane dostun olsa bile sık sık ziyaret edip onun canını sıkma!” 


Nitekim Resülullah Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) O 
yüce Ebü Bekir Efendimiz (radıyallahu anh) hakkında bir gün 
şöyle buyurdu: “Yeryüzü sakinlerinden birini halil (dost) 
edinseydim, muhakkak ki Ebü Bekir'i dost edinirdim. Lâ- 
kin arkadaşınız (kendi zatını kastederek) Allah'ın dostu- 
dur” (Müslim). Demek ki kişiye tek dost vardır, o da Allah. “Ha- 
lil” Arapça'da “meveddet, sevgi” anlamındadır. Bu kelimenin 
aslı “halel”, “iki şey arasındaki boşluk” ayrıca “ihtiyaç” anla- 
mındadır. Peki, “ara, boşluk” anlamı ile “dostluk” anlamı ara- 
sında nasıl bir ilişki var? Râgıb el-İsfahâni el-Müfredât'ta bu 
anlamın sevginin iki kişinin arasına girmesinden ve boşluğu 
doldurmasından dolayı olduğunu söyler. İkinci anlam olarak 
da sevgiye çok ihtiyaç duyulmasına işaret eder. 


İbrahim aleyhisselâmın lakabı “Halilullah”tır. Yani Al- 
lah'ın dostu... Bu sıfatı ona bizzat Rabbimiz vermiştir: “Allah, 
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İbrahim'i dost edinmişti” (Nisâ 4/125). İsfahâni, bu sıfatın Hz. 
İbrahim'e (aleyhisselâm) verilmesinin sebebinin bu yüce zatın 
her durumda Allah'a muhtaçlığını beyan etmesinden dolayı 
olduğunu söyler. Nitekim Allah dostları, Musa aleyhisselâmın 
ağzından Kasas süresinde yer alan, “Doğrusu bana indirece- 
ğin her hayra muhtacım” (24. âyet) halini yaşayanlardır. 


Bu, insan insana dost olamaz demek değildir. Fakat insa- 
nın insana ülfet etmesi de Mevlâmız ile ne kadar ülfet ettiği- 
ne bağlıdır. O muhabbet ve ülfet vermeyince kişi kendine bile 
düşman kesilir. İnsan Allah'a dost olunca herkese dost olur. 
İnsana, hayvana, bitkiye, havaya, suya, görünen görünmeye- 
ne, benzeyen benzemeyene, her şeye... 


Eski bir şiirimizde demiştik: 


Dost olana bütün âlem dosttur 

Kâğıt ol, gör sana kalem dosttur 

Üzülme, korkma gam elem dosttur 

Yâr yâr, yâr-i Yâr, dost dost, dost-u Dost 


Galib Dede'ye dönelim: 


“Düşme bilmezlik ile varta-i inkâra sakın.” Allah'ın ya- 
nındaki bu yüce mertebenin farkına var ve unutma. O vesi- 
leyle sana akan manevi halleri onlardan anlamayanlara sakın 
bahsetme. Bir de nankörlük yapıp inkâr belasına düşme. Ne- 
den? Çünkü Mevlâ'nın halifesi, vekili olarak sana her an son- 
suz nimet yağıyor. Mevlâmız kendini bilene sonsuz ihsanlar- 
da, lutuflarda bulunur. Bu yakınlık arttıkça nimetler de artar. 
Fakat bizim sandığımızın aksine Hak dostlarının nimet gör- 
dükleri bambaşkadır. Onlara genellikle servet, kuvvet, kudret, 
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şöhret, sağlık yağmaz. Genellikle bunun zıddı olan mihnet, fa- 
kirlik, acziyet, zayıflık, kınanma ve hastalıklar yağar. Nebiler 
de, veliler de böyledir. Zira kişi Mevlâmız'a yaklaştıkça Mev- 
lâmız'ın cilveleri artar. Cilve ise daha çok zorlamalar iledir. Bi- 
zim gibi zayıf kullara verildiğinde hemen nankörlüğe ve Allah 
muhafaza isyana yol açacak bu belalar, âfetler, sıkıntılar Allah 
dostları için Allah'ın merhametinin eserleridir. Allah'ın onları 
yakınına aldığının işaretidir. 


“Nimet” Arapça'da “iyi hal, güzel hayat” demektir. Aynı 
kökten gelen “nem'a” kelimesi de “iyilik” anlamındadır ve zıd- 
dı “kötülük”tür. Aynı kökten gelen “nâim” “bol miktardaki ni- 
metler” manasındadır. Bu kökten türetilen “ni'me” “güzel” de- 
mektir. Nitekim bir âyette geçen “ni'me'l-abd” “ne güzel kul” 
demektir. İlginçtir, Arapça “evet” anlamındaki “neam” keli- 
mesi de bu kökten gelir ve “iyi, hoş” demektir. Bakın, bolluk, 
iyilik ve güzellik hep iç içe... Dinimizde iyi olan güzel, güzel 
olan da iyidir. Bu ikisinin arasını bozmak, içimizdeki ve dışı- 
mızdaki varlık dengesini bozmaktır. İyilik ve güzelliğin ölçütü 
de yine sünnet-i Resülullah'tır. 


“Nimet” kazanılan değil, bahşedilen, lutfedilen, ikram 
edilen bolca güzellik, iyilik, hoşluk demektir. O halde nimet- 
lerin kaynağının kendimiz değil Rabbimiz olduğunu bilelim. 
Zaten bizim ne kuvvetimiz var ki olan her iyiyi kendimize, 
eksiği ise hâşâ Mevlâmız'a hamledelim? Rabbimiz bu babda 
ferman eder: “İnsana bir zarar dokunduğunda bize yalvarır. 
Sonra ona tarafımızdan bir nimet verdiğimizde, 'Bu, bana 
ancak bilgim sayesinde verilmiştir' der. Hayır, o bir imti- 
handır. Fakat onların çoğu bilmezler” (Zümer 39/49). 


İnsanın her eseri zeval, Rabbimiz'in her eseri ise kemal 
ile vasıflanmıştır. Galib Dede burada bizi, insanı uyarıyor: 
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“Sakın nefsine kapılıp ben yaptım’ deme! Yapmanı sağlayan, 
yapmanı kolaylaştıran, onun için sana akıl ve her türlü imkâ- 
nı bahşeden Mevlâmız'dır” diyor. En büyük nankörlük budur. 
“Nankör” Farsça asıllı bir kelimedir. “Nan” “ekmek” demektir. 
Demek ki “nankör,” “ekmeği görmeyen” demektir. Başka bir 
ifadeyle “küfrân-ı nimet” eden, yani “nimeti görmezden gelen, 


inkâr” eden kişiye denir. 


“İnkâr” kelimesi kök anlamı olarak “kabul etmemek, hoş- 
lanmamak” demektir ve “irfan”ın zıddıdır. İsfahâni'ye göre 
“kalbe düşünemeyeceği şeylerin gelmesi”, yani cehalet anlamın- 


dadır. “Kötülük” anlamındaki “münker” de aynı kökten gelir. 


Değmesin âhların kâkül-i dildâra sakın 
Sonra Mansür gibi çıkman olur dâra sakın 


Evet, sevgilinin sana verdiği çilelerden sakın sitem etme. 
Dişini sık, zira her sıkıntıdan sonra ferahlık vardır. İnşirâh sü- 
resi bu gerçeğin ifadesidir: “Biz senin için (mutluluğun) göğ- 
sünü açmadık mı? Senden yükünü indirmedik mi? O senin 
sırtını ezen yükü... Senin şanını yüceltmedik mi? Demek ki 
zorlukla beraber bir kolaylık vardır. Evet, zorlukla beraber 
bir kolaylık vardır. O halde boş kaldın mı, yine kalk (başka 
bir iş ve ibadetle) yorul. Ancak Rabb'ine yönel.” 


Kulun şikâyeti elbet zülf-i yâre, Mevlâmız'ın gayretine 
dokunur. Mevlâmız'ı üzmek, kulun hiç istemeyeceği bir iştir. 
O üzülünce kuluna başka imtihanlar verir. Hallâc-ı Mansür 
bunun örneğidir. Mansür'un söylediği “ene'l-Hak” yani “ben 
Hakk'ım” sözü, cezbe halinde ağyâre söylendiği, yani gafil ve 
bu hakikati anlayamayacak derecede “dost”a uzak olanlara faş 
edildiği için onun sonu oldu. Canıyla bu hatasını ödedi. Çün- 
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kü söz ancak ehline söylenir. Hatta Resülullah Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem] bile anlayamayacak durumda olanlara 
ince hakikatleri söylememek ile ilgili tembihleri vardır. Her 
söz herkese, her zaman ve her yerde söylenmez. 


Galib Dede'nin şiirde üstadı olan Nakşi-Mevlevi şeyhi 
Hoca Neş'et Efendi'ye bir gün bir yobaz gelir. Konuşurken 
hocaya, “Efendim, biliyor musunuz, bazı sapıklar çıkmışlar, 
“ene'l-hak? diyorlar” demiş. Hoca Neş'et Efendi tebessüm et- 
miş: “Ne desinler, 'ene'l-bâtıl?” mı desinler?” diye cevap ver- 
miş. “Ene'l-hak” sözü ehline anlamlıdır, ehli olmayana ise en 
yanlış sözdür. Fakat şeriat zâhire baktığı için açık yapılan her 
eylemin karşılığı bir hükme girer. Mansür da o hükme razı 
oldu. Darağacına bilerek çıktı. 


Arz-ı acz etmeyesin yâreden ol yâre, sakın 
Bulduğun gevher-i âlileri biçâre sakın 


Böyle sıkıntılarla karşılaştığın zaman sakın o Sevgili'ye, 
Mevlâ'ya bu imtihandan sıkıldığını, dayanamadığını, ümit- 
siz kaldığını söyleme. Zira Hak Teâlâ, kişiye kaldıramayacağı 
hiçbir imtihan yüklemez. Bakara süresinde bu gerçek apaçık 
beyan buyrulur: “Allah hiçbir nefse gücünün yeteceğinden 
öte yük yüklemez” (286. âyet). İmtihanlara, mihnetlere, sıkıntı- 
lara dayanmak, nimetlere kavuşmanın kapısıdır. Mihnet, ni- 
met kapısının önündeki bekleme salonu gibidir. Mevlâmız'ın 
o kapıyı ne zaman açıp bizi içeri buyur edeceğini bilemeyiz. 
Ama, “Sabredenleri müjdele!” fermanı gereği nimet kapısı 
muhakkak açılacaktır. 


Kişi sabır ile Mevlâ'sına yaklaşır. Sabrın bir kısmı da ma- 
nevi hallerini ehil olmayanlardan, aslında herkesten sakınmak- 
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tır. O yüzden her biri yüce bir cevher, mücevher olan keşifler, 
manevi ihsanlar, nimetlerin kadri bilinmeli, mutlaka kem göz- 
lerden ve gönüllerden uzak tutulmalıdır. Mevlânâ hazretlerinin 
buyurduğu gibi “domuzların önüne inci saçılmaz.” 


Galib Dede hazretleri insanı tarif etmeye devam ediyor: 


Sendedir mahzen-i esrâr-ı mahabbet sende 
Sendedir ma'den-i envâr-ı fütüvvet sende 
Gizli gizli dahi vardır nice hâlet sende 
Marifet sende, hüner sende, hakikat sende 
Nazar etsen yer ü gök, düzah u cennet sende 
Arş u kürsi ü melek sendedir, elbet sende 


İlk beyte bakalım: 


Sendedir mahzen-i esrâr-ı mahabbet sende 
Sendedir ma'den-i envâr-ı fütüvvet sende 


Evet, muhabbet sırlarının hazinesi insandadır. Uyan, 
bu hakikati gör. Neden “muhabbet?” Çünkü insan varlığının 
mayası muhabbettir. Mevlâmız bir kudsi hadiste “Ben gizli 
bir hazine idim. Bilinmek istedim, mahlükatı yarattım” bu- 
yuruyor. Genellikle “istedim” şeklinde tercüme edilen ibare, 
Ahmet Avni Konuk hazretlerine göre “muhabbet ettim” şek- 
lindedir. Bu fark önemlidir zira her muhabbet istemektir, ama 
her istemek muhabbet değildir. Bu muhabbet ve talep ilişkisi 
önemlidir. Mesela ilginçtir, İspanyolca'da “istemek” ve “sev- 
mek” aynı fiildir: guerer. 


“Muhabbet” kelimesi Arapça “hubb” kökünden gelir. Se- 
vilen zata ise “habib” denir. Sevgili yani... Resülullah Efendi- 
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miz'in unvanı budur: Habibullah, yani Allah'ın sevgilisi... Bu 
kökten türeyen “habbe” diye “buğday ve arpa tanesi”ne denir. 
Nitekim “hububat” kelimesi buradan gelir ve “taneli bitkiler” 
demektir. Bununla ilgili bir deyimimiz bile var: “Habbeyi kub- 
be yapmak,” yani buğday tanesi kadar küçük bir şeyi kubbe 
kadar büyütmek, abartmak... Peki, “hubb” kelimesinin “sevgi” 
anlamı ile “buğday tanesi” anlamı arasında ne ilgi var? Bu- 
nun cevabı şudur ki kalp bir buğday tanesine benzetilmiş ve 
o taneyi hedef almaya da “muhabbet” denmiştir. Muhabbet, 
sevileni hedefe koymak, ona odaklanmak demektir. Bu açıdan 
muhabbet körleştiricidir ama neye? Sevgili dışında her şeye. 
Fotoğrafta bir nesneye odaklandığınızda çevresindeki onca 
nesne flulaşır, muğlaklaşır. Aynen onun gibi muhabbet ve aşk 
insanı yâre göz, ağyâre kör eder. 


Galib Dede hazretleri bu mısra ile bize, Rabbimiz'in ken- 
di bilinmezlik hazinesini muhabbet ile açtığını beyan buyur- 
duğunu ima ediyor. Demek ki Rabbimiz'in sırlarının anahtarı 
muhabbettir. İnsana verilen bu yüce makamlar, hilafet ve me- 
leklerin bile üstündeki konum ancak muhabbet sayesinde elde 
edilebilir. İbadet de ticaret de sanat da ilim de muhabbet ile 
olursa makbuldür. Çünkü varlığın özü muhabbettir. 


“Küntü kenz” ile başlayan bu hadise telmihte bulunan 17. 
yüzyılda yaşamış Âşık Osman'ın şiirinden bir parçaya bakalım: 


Birliğin bildik, bir olduk ârif-i billâh ilen 
Beşâretlidir bizim her işimiz Allâh ilen 
“Küntü kenz”in mânâsın bildik Kelimullâh ilen 


Hazreti Kur'ân'daki ikrâra bağlı başımız 
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“Kelimullah,” “Allah'ın kelâm ettiği kişi” demektir. Hz. 
Musa'nın (aleyhisselâm) lakabıdır. “Kelimetullah” ise Hz İsa'nın 
(aleyhisselâm) lakabıdır çünkü Rabbimiz ona doğuştan konuşma 
kabiliyeti vermiştir. “Kelime” kelimesi “kelm” kökünden gelir, 
aslında “yaralamak ve tesir etmek” demektir. Ne ilgisi var aca- 
ba? Çünkü her kelime iç âlemimizde bir iz bırakır. Bizde “dil 
yarası” derler ki hem gönül hem de lisan yarası demektir. 


Galib Dede insanın ne kadar büyük olduğunu anlatmaya 
devam ediyor: 


“Sendedir ma'den-i envâr-ı fütüvvet sende.” “Fütüvvet” 
kelimesi “fetâ” kelimesinden gelir ki sözlükte “genç, yiğit, cö- 
mert” demektir. O zaman “fütüvvet;” “gençlik, kahramanlık, 
cömertlik” anlamlarına gelir. Kur'an'da Rabbimiz “fetâ” diye 
takdir ettiği kişilere der. Mesela put kıran İbrahim aleyhisselâ- 
ma (Enbiyâ 21/60) veya gördükleri baskıya rağmen inançlarını 
koruyan ve bu uğurda ülkelerini terkeden Ashâb-ı Kehf için 
“fetâ” sıfatını kullanmıştır (Kehf 18/10-13). Kavramın tasavvuf- 
taki manası âyetlerdeki bu manadan alınmıştır. Cafer-i Sâdık 
hazretleri fütüvveti şöyle tarif eder: “Fütüvvet, ele geçen bir 
şeyi tercihen başkalarının istifadesine sunmak, ele geçmeyen 
bir şey için de şükretmektir.” 


Burada iki asırdır unuttuğumuz için belirsizlik ve şaşkın- 
lığa düştüğümüz temel bir ilkeyi görüyoruz. Tevhid kavramla- 
rı öylesine kelimeler değildir. Batılı veya tercüme kavramlarla 
eş değer de eş anlamlı da değildir. Kur'an, Sünnet ve Hak ehli 
olan âlim ve âriflerin kazandırdığı manalar ile fütüvvet, ahlâk, 
sadaka, emanet gibi tevhid kavramları kulluğun yapıtaşları 
haline gelmiştir. Batılı kavram ile aynı sayılan, onun uğru- 
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na feda edilen ve aslının yerine Türkçe karşılığı geçirilen her 
kavram kulluk bilincinde kırılan bir yapıtaşı demektir. Bilinç 
kırılınca bilgi, bilgi kırılınca amel, amel kırılınca ihlâs, ihlâs 
kırılınca da iman kırılır. Bu yüzden dilimize sahip çıkmak, di- 
nimize sahip çıkmaktır. Bunun bilincinde olalım, birileri anla- 
mıyor diye o kavramları kurban etmeyelim. Bizim bu kitapta 
ve diğerlerinde yapmaya çalıştığımız gibi önce tevhid kavra- 
mını söyleyip arkasından açıklamasını yaparak başkalarını da 
kulluklarına uyandıralım. 


Galib Dede hazretleri işte bu gerçek fütüvvete, kahraman- 
lığa dikkatimizi çekiyor. Onun kullandığı “fütüvvet” kavramı 
“yaşı genç olmak” demek değildir. Çünkü bu bizim elimizde 
değildir. Kulluk imtihanı ise elimizde olanın hakkını bilmek, 
hakkını vermektir. Fütüvvet yani kahramanlık, kimsenin ya- 
pamayacağı tehlikeli şeyleri yapmak demek de değildir. Kar- 
şı karşıya kaldığı her tercihte Hakk'ı seçmektir. Ahlâk, yani 
yaratılış imtihanı zaten ikilemlerde yapılan tercihlerle ortaya 
çıkar. Mümini kâfirden, âlimi cahilden, ârifi gafilden, hazreti 
insanı esfel-i sâfilinden ayıran budur. İnsan bu tercihi istik- 
rarlı bir şekilde hep Hak'tan yana yapmaya devam ettikçe Hak 
dostu olur. O zaman Hak nuru onun bakışı, görüşü, yürüyüşü, 
düşünüşü, sevişi, nefret edişi, sanatı, siyaseti, ticareti olur. 


Devam edelim: 


Gizli gizli dahi vardır nice hâlet sende 
Marifet sende, hüner sende, hakikat sende 


Rabbimiz bir hazinedir. O'nun lutfuyla insan da bir hazi- 
nedir. İnsanoğlunun binbir türlü hali olur. Her bir insan aslın- 
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da bir muammadır. On sekiz bin âlem denilen bir muamma... 
Kişi ömrünü sadece kendi içindeki bu âlemleri keşfetmekle 
geçirse ömrü yetmez. Fakat maalesef çoğumuz kendi derin- 
liğimize seyahat yerine dışarıya bakınarak ömür geçiriyoruz. 
O yüzden yüz sene ömür sürsek de kendimizi bilemiyoruz, ta- 
nıyamıyoruz. Başkalarının eksiklerini, ayıplarını ve hatalarını 
konuşarak, kınayarak ömrümüzü sarfediyoruz. Oysa kişinin 
kendisiyle, kendi hataları ve eksikliğiyle meşgul olması ona 
kemalat olarak yeter. Zan burada çok önemlidir. Madem in- 
sanların her birinin sonsuz sırları, halleri vardır, o halde in- 
sanların sadece dışlarına, işlerine, söylediklerine bakarak on- 
lar hakkında hüküm vermek zulüm olur. Zira bize ters gelen 
bir hareketin çok meşru ve makul sebepleri olabilir. İnsanlar- 
la ilişkide hüsnüzan esastır. Fakat hüsnüzan için de sabra ihti- 
yaç vardır. Çünkü insan acile bakar. Rabbimiz bizi “acül,” yani 
“çok aceleci” olarak vasfediyor: “İnsan hayra dua eder gibi 
şerre dua eder. İnsan çok acelecidir” (İsrâ 17/11). Tepkisini, 
yargısını hemen verir. Ardını, aslını araştırmak ona zor gelir. 
Halbuki böyle yapanlar giderek kötülüğü, kötü düşünmeyi ve 
kötümserliği ahlâk edinirler. Olaylara, kişilere, olgulara kem 
nazarla bakmaya alışırlar. Böylece esasını bilmedikleri konu- 
larda diğer insanları hemencecik yargılar, kınar ve kötülerler. 


Bir akşam birkaç arkadaş, başka bir arkadaşı ziyaret et- 
mek için sözleştik. Arkadaşı aradık, geleceğimiz saati söyle- 
dik. O saatte arkadaşın evine vardık. Kapıyı çaldık fakat kimse 
açmadı. Oysa içeride ışıkların yandığını görüyorduk. Bir ar- 
kadaş, “Gördünüz mü, söz verdi sözünü tutmadı” dedi. Diğer 
bir arkadaş onu uyardı: “Öyle demeyelim, insanın binbir türlü 
hali vardır. Gecikmiş de olabilir. Hatta içeride olup şu anda 
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kapıyı açamaması için sonsuz ihtimal var. Gelin biraz sabre- 
delim, gerçek ortaya çıkar” dedi. Gerçekten de az sonra kapı 
açıldı, anladık ki arkadaşın midesi bozulmuş. Kapının çalındı- 
ğını işitmiş ama tuvaletten çıkamamış. 


Genellikle bilmediğimiz bir şey var. Zanna yol açacak ha- 
rekette bulunmamak gerekir. Bu hususta bir hadis bize ders 
verir. Hz. Peygamber'in eşi Safiyye bint Huyey (radıyallahu anhâ] 
diyor ki: Peygamber [sallallahu aleyhi vesellem) itikâfta idi. Bir gece 
onu ziyarete gittim. Kendisiyle bir süre konuştum. Sonra geri 
dönmek üzere kalktım. Resülullah da beni evime götürmek 
için kalktı. Derken ensardan iki zat yanımızdan geçti. Onlar 
Peygamber'i görünce, oradan hızla geçtiler. Bunun üzerine 
Peygamber sallallahu aleyhi vesellem), “Yavaş olun, bu kadın Sa- 
fiyye bint Huyey'dir!” buyurdu. Onlar, “Sübhânallah, ey Al- 
lah'ın resülü! (Bizim kalbimizden hiç kötü şey geçer mi?)” de- 
diler. Allah Resülü, “(Hayır, öyle demeyin) Şüphesiz şeytan, 
insanın içinde kanın aktığı yerden akar (tıpkı damardaki 
kan gibi dolaşır). Ben onun, sizin kalplerinize bir şer (kötülük 
veya bir şey) atmasından endişe ettim” buyurdu (Buhâri). 


Modern küfür anlayışı insanı sürekli kendinden uzak tu- 
tar. Bunu da onu güya yücelterek yapar. İrade, özgürlük, hak 
hukuk, başarı gibi parlak kavramlar ardında insanın kendi içi- 
ne dönmesine, kendindeki âlemleri, enginlikleri, değerleri, an- 
lamları keşfetmesine engel olur. Dışında onun sürekli dikkatini 
çekecek boş işler icat eder. Sürekli hareket etmek, konuşmak, 
telefonla uğraşmak, sürekli çene çalmak, bir şeyleri takip etmek 
gibi şeyleri moda ve hoş göstererek onu kendisi olmaktan uzak 
tutar. Çünkü kişi kendisi oldukça başkalarının aracı olmaktan 
çıkar. Ne güç elitleri ne de küfrü yol edinenler buna razı olur. 
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“Marifet sende, hüner sende, hakikat sende.” Evet, bütün 
bunlar insan hazinesinde gizlidir. Elbette bilen, bulan, olan 
için. Dıştaki bilgiler, hünerler, hakikatler aslında insanın için- 
dedir. Fakat bunu ancak bilen keşfedebilir. Yoksa Hindistan'a 
gidiyorum diye zıt yöne giden Kristof Kolomb'un haline dü- 
şer. Ya da, “Kur'an'a dönmek lazım” diye diye nefsinin yoluna 
düşüp inkâra dönen din yolunun bazı çağdaş eşkıyalarına... 
Allah hepimizi bu sapkınlıktan muhafaza eylesin. 


Mevlâ insana inanılmaz bir kuvvet vermiştir. Nitekim bu- 
yurur: “Göklerde, yerde ne varsa hepsini Allah'ın sizin hizme- 
tinize verdiğini ve açıkça yahut gizlice üzerinizdeki nimetleri- 
ni tamamladığını görmediniz mi? Yine de insanlar arasında, 
hiçbir bilgisi, yol göstericisi ve aydınlatıcı bir kitabı olmadan 
Allah hakkında tartışıp duranlar vardır” (Lokman 31/20). 


Bir şiirimizde söylemiştik: 


Ey mâneviyyâttan bahseden kişi 
Fenâyı, bekâyı ben de bilirim 
Sen çık felekleri dolaş dön de gel 
Ben bütün âlemi bende bilirim 


En büyük bilgi kendilik bilgisidir. Zira kişinin kendisi 
olması demek, Rabb'iyle bağ kurması, Rabb'inin onun sahip 
olduğu tek varlık olduğunu farketmesiyle olur. Bunun dışında 
kâfirlerin “kendisi” olması olamaz. “Özgün” olabilirler, zaten 
her insan ve varlık özgündür. Ama bizim kendilik dediğimiz 
kulluktur. Hakk'ı bilmeyen kendini bilemez. Hakk'a yüz çevi- 
ren kendine göz çeviremez. 
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Galib Dede hazretleri devam ediyor: 


Nazar etsen yer ü gök, düzah u cennet sende 
Arş u kürsi ü melek sendedir, elbet sende 


Gerçekten de, yer ve gök, cennet ile cehennem hep insan- 
dadır. Arş da kürsü de melek de insandadır. Meşhur nefestir: 


Derviş Ali'm der ki nefesim haktır 
Hak diyen canlara şek-şüphem yoktur 
Cehennem dediğin dal-odun yoktur 
Herkes ateşini burdan getirir 


Öyledir, kişinin cennet ve cehennem seferi dünyada baş- 
lar. Bir gün Mevlânâ hazretlerine sual ettiler: “Biz cennetlik 
miyiz, yoksa cehennemlik mi?” O yüce zat cevap verdi: “Şu 
andaki halinize bakın. Eğer cennetliklerin işleriyle meşgulse- 
niz cennettesiniz. Eğer cehennemliklerin işiyle uğraşıyorsanız 
cehennemliksiniz.” 


Bu gerçeği bilen insan bir anını bile boş geçiremez. 
Hak'tan bir nefes bile gafil kalamaz. Hayırdan başka bir şey 
söyleyemez, eyleyemez. Böylesi zaten daha bu dünyada yaşar- 
ken cennette demektir, zira cennet Mevlâmız'ın cemalinin te- 
celli ettiği yerdir. Mevlâmız da sevdikleri ve dostlarına cema- 
lini gösterecektir. Cennet nimeti Mevlâmız'ın ihsanıdır. Ka- 
zanılmaz, bahşedilir. Ama bahşedilmesi için kişinin dünyada 
kalktıkça da düştükçe de Hak tarafına bakıyor olması gerekir. 
Bu bakış insana aslında kim olduğunu hatırlatır: 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 
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Galib Dede hazretlerini dinlemeye devam edelim: 


Hayfdır şâh iken âlemde gedâ olmayasın 
Keder-âlüde-i ümmid ü ricâ olmayasın 
Vâdi-i ye'se düşüp hiç ü hebâ olmayasın 
Yanılıp reh-rev-i sahrâ-yı belâ olmayasın 
Ademe muttasıl ol tâ ki cüdâ olmayasın 
Secdeler eyle ki merdüd-i Hudâ olmayasın 


Başlayalım... 


Hayfdır şâh iken âlemde gedâ olmayasın 
Keder-âlüde-i ümmid ü ricâ olmayasın 


Galib Dede bu beyitte bizi uyarıyor... Madem Rabbimiz 
seni bu denli yüce yarattı, özüne kendi nefesini koydu, emrine 
âlemi verdi, marifet ve muhabbet nurlarıyla seni canlandırdı, 
sakın ha bu mertebeden aşağıya düşmeyesin! Sultan iken köle 
olmayasın. Peki, bu nasıl olur? Onu da Galib Dede hemen söy- 
lüyor: Kedere bulanıp ümidimizi kesersek, Rabbimiz'e niyaz 
etmeyi, yani ona Rabliği, kendimize âcizliği tanımayı bırakır- 
sak baş aşağı yuvarlanırız. Demek ki yeise düşmek, umutsuz- 
luk bizi Rabbimiz'den koparan en önemli hatadır. O yüzden: 


Vâdi-i ye'se düşüp hiç ü hebâ olmayasın 
Yanılıp reh-rev-i sahrâ-yı belâ olmayasın 


Yani ümitsizlik vadisine düşüp kendini yokluğa, hiçliğe 
batırma. İnsanın bütün değerini, kuvvetini yok eden demek ki 
ümitsizliktir. Ondan çok kaçınmak gerekir. Bir gün bir arka- 
daşımız işini kaybetti. Bolluktan yokluğa düştü. Çok sıkıntılar 
çekti. Ailesiyle arası bozuldu, iş aradı ama bulamadı. O sıkın- 
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tılı günlerde derviş bir arkadaşım ona uğradı. Onunla dertleş- 
ti. Ona dedi ki: “Sabret. Mevlâmız seni deniyor. Sana bakıyor: 
“Acaba verdiğim bu sıkıntıları kime fatura ediyor? Kimden bi- 
liyor? Çareyi kimde arıyor? Şu zavallı kullarda mı, yoksa ben- 
de mi? Mevlâ şu anda buna bakıyor. Eğer sen bu sıkıntıları 
veren Mevlâmız'ın sana ferahlıklar vereceğini unutmazsan, 
hep O'ndan af dilersen, sonsuz hazinesinden istemeye devam 
edersen göreceksin ki nimetler üzerine yağacak.” O düşmüş 
arkadaşımız bu sözleri dinledi. Az zaman sonra mükemmel 
işler buldu, işi, aşı ve iyi bir eşi oldu. Şimdi hamdolsun pek 
çok nimete sahip... 


Ademe muttasıl ol tâ ki cüdâ olmayasın 
Secdeler eyle ki merdüd-i Hudâ olmayasın 


“Adem”, “yokluk” demektir. Dikkat edelim ilk harfi kısa- 
dır: adem, “âdem” değil. Âdem olmak elimizde değil, Rabbi- 
miz öyle yaratmış. Ama adam olmak elimizdedir. Adam olmak 
için de adem olmak, yani yok olmak lazımdır. Kişi nefsini hiç 
görmedikçe kalbi yokluğa düşer. Fânilik kişiyi sürekli uyar- 
ması gereken en büyük nasihatçidir. Öte yandan ademden 
kurtulmak için de Âdem olmak gerekir. Yani küfür yokluğun- 
dan ancak Rabbimiz'e dönerek, bizi Âdem [aleyhisselâm] gibi 
yaratan o yaratan ile bağımızı sürekli yenileyerek, aksaklıkla- 
rımızı tamir ederek kurtulabiliriz. 


Bu hiçlik mevzuunu da yanlış anlıyoruz. En dindarımı- 
zın bile anlayışı maalesef tevhidden uzaklaştığı için “niye hiç 
olayım” “ben de bir bireyim” gibi zırvaları söylüyoruz. Rabbi- 
miz kendine halife kıldığı, bu kadar yücelttiği kuluna pespâye 
ol, uşak ol, zelil ol demiyor. İçindeki sana kötülük yaptıran, 
Rabb'ini unutturan is pastan kurtul diyor. Hiçlik Rabbimiz'le 
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aramızdaki bağı kemiren bu zaafları hiçlemektir. Şerefini, iz- 
zetini, şahsiyetini değil. Ama bu kadar basit bir gerçeği bile 
süzemememiz, birbirine karıştırmamız ne kadar cahil ve gafil 
olduğumuzu gösteriyor. Okuyanı da okumayanı da... 


Galib Dede diyor ki: “Yokluğa ulaş ki Hak'tan uzak kalma. 
Allah'ın reddettiği, rahmetinden kovduğu kişilerden olma.” 
Ne büyük bir nasihattir! Bu satırları yazanın nefsi başta ol- 
mak üzere bütün inananların bunu daima hatırlaması gerekir. 
Zaten Mevlâmız bunu bize sürekli hatırlatıyor. Nasıl mı? Na- 
mazda her rekâtta tekrarladığımız, Kur'an'ın açılış süresi olan 
Fâtiha-i şerife'de: 


El EA Zİ biye ga LİN br MSA 
GİLAN Yel RAZI EE 


Yani, bize hep şöyle niyaz ettiriyor: “Hidayet eyle bizi 
doğru yola. O kendilerine nimet verdiğin mutlu kimselerin 
yoluna. O gazaba uğramışların ve o sapmışların yoluna de- 
gil” (Fâtiha 1/6-7). 


Mevlâmız'ın yolundan sapanların, azaba layık olanların 
vasfı nedir? Rabbimiz'in varlığını, nimetlerini, asıllarını inkâr 
etmeleri... Çünkü kişinin aslı neyse faslı odur. Mayası neyse 
boyası odur. İçi neyse işi odur. Bir ârif fakire bu hususta güzel 
bir hikâye anlatmıştı. Teberrüken biz de aktaralım... 


Eski zamanlardan birinde bir yerde bir padişah varmış. 
Hep Hızır aleyhisselâmı görmek istermiş. Vezirlerine bu di- 
leğini söylemiş. Onlar ise, “Sultanım, biz Hızır'ı bilmiyoruz ki 
bildirelim, görmüyoruz ki gördürelim, tanımıyoruz ki tanıta- 
lm” demişler. Ama sultan, “İllâ ben Hızır'ı göreceğim” diye 
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tutturunca vezirleri demişler ki: “Biz Hızır'ı tanımayız ama 
halk arasında onu tanıyan Allah dostları olabilir. O halde siz 
bir ferman çıkarın, memlekete duyurun, bakarsınız onu ta- 
nıyan biri alır Hızır'ı size getirir.” Sultan bu fikri beğenmiş, 
hemen tellallar çıkarmış. Hızır'ı kendisine gösterecek kişiye 
büyük servetler vaat etmiş. 


O memlekette el ele, baş başa yaşayan bir ihtiyar karı 
koca varmış. Tellalin sesini sokakta işitince yaşlı adam karı- 
sına, “Ben gidip sultana Hızır'ı gösteririm diyeceğim” demiş. 
Hanımı şaşırmış: “Sen Hızır'ı tanıyor musun ki?” Adam, “Yoo, 
tanımıyorum ama ne yapayım belki sultandan biraz avans alı- 
rım, o parayla da seni yaşatırım. Çünkü hiç gün yüzü göstere- 
medim sana” demiş. Kadıncağız, “Sen deli misin? Hiç sultana 
yalan söylenir mi? Adamı asar, keser” dese de adamı durdura- 
mamış. Adam evden fırladığı gibi saraya gitmiş, onu sultanın 
karşısına çıkarmışlar. Sultan adama sormuş: “Demek Hızır'ı 
tanıyorsun?” Adam: “Evet sultanım.” Sultan, “Eee, hadi o za- 
man göster bakalım” deyince adam, “Efendim, hemen olmaz, 
bana kırk gün mühlet veriniz öyle getireyim” demiş. Sultan 
düşünmüş, “Pekâlâ, kırk gün mühlet verdim. Ama kırk bi- 
rinci günün sabahı burada seni Hızır ile beraber isterim ha!” 
demiş. Adam bunun üzerine, “Sultanım, bir de avans rica et- 
sem...” demiş. Sultan şaşırmış: “Hızır'ın avansla ne ilgisi var be 
adam?” Adam cevaplamış: “Efendim, bizim de kendimize göre 
bazı masraflarımız oluyor” deyince sultan gülerek adamlarını 
çağırmış, “Verin şu adama bir kese altın” demiş. 


Bizim ihtiyar bir kese altını kaptığı gibi evine koşmuş, 
hanımına, “Yaşadık hanım, haydi gel sana kıyafetler alayım, 
yiyelim, içelim, gezelim” demiş. Kadın, “Ne yaptın? Kendini 


206 


öldürteceksin” demiş ama ne dediyse adam, “Amaan, atın ölü- 
mü arpadan olsun” diyerek kolundan tuttuğu gibi hanımını 
almış çarşıya götürmüş. Kırk gün boyunca yemişler, içmişler, 
gezmişler, alışveriş yapmışlar. Keyiflerine diyecek yokmuş. 
Kırk birinci günün sabahı evlerinin kapısı çalmış. Adam kapı- 
ya gitmiş açmış. Bir bakmış ki karşısında iki muhafız duruyor. 
“Buyrun beyler” demiş. Muhafızlar, “Biz değil sen buyuracak- 
sın. Sultan Hızır'ı da alsın gelsin dedi” demişler. Kırk günün 
nasıl geçtiğini anlayamayan adamın dizlerinin bağı oracıkta 
çözülmüş, Evin içine girmiş, abdest alıp iki rekât namaz kıl- 
mış. Hanımıyla helâlleşmiş: “Bu gidişin dönüşü olmaz hanım. 
Sultan yalanımı anlayınca beni kesin öldürtür” demiş. Ağla- 
mışlar, sızlamışlar ama ne çare! 


Adamı iki muhafız aralarına alarak saraya doğru yürüme- 
ye başlamışlar. O arada nereden geldiği belli olmayan sıska bir 
derviş de peşlerine takılmış. Adam zaten ölüm korkusundan 
sağını solunu görmüyormuş, dervişi o yüzden farketmemiş. 
Muhafızlar da, “Herhalde bu adamın arkadaşıdır” diye bir şey 
söylememişler. Bu şekilde hepsi saraya, sultanın huzuruna 
varmışlar. Adamı sultanın karşısına oturtmuşlar, derviş ise 
sessizce geçmiş kenara oturmuş. Sultan, adama, “Evet, kırk 
gün geçti, avansı da verdik, hani Hızır?” diye sormuş. Adam 
ezile büzüle, “Sultanım, Hızır falan yok. Ben size yalan söy- 
ledim. Fakiriz. Hanımıma bir gün yüzü göstereyim istedim” 
deyince sultan çıldırmış: “Nasıl? Yani sen beni aldattın ha? 
Benimle oynadın ha? Ben şimdi sana gösteririm gününü!” 
diye bağırmış, çağırmış. 


Sultanın üç veziri varmış, onları çağırtmış. Vezirlerine 
sormuş: “Bu adam benimle oyun oynadı. Bunu nasıl öldürte- 
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yim ki içim soğusun?” demiş. En büyük veziri, “Sultanım bu 
terbiyesize şöyle bir ceza verelim. Onu kırk katırın kuyruğu- 
na bağlayalım. Katırları da ovaya sürelim. Onlar koştukça bu 
herifin eti kemiğinden ayrılsın, kuşbaşı olsun, antrikot çıksın, 
pirzola olsun” demiş. Bunun üzerine kenarda oturan sıska 
derviş, “Aslıhu faslıhu” demiş. Sultan ve oradakiler bunu işit- 
mişler ama bir anlam verememişler. 


Sultan ikinci vezire sormuş. İkinci vezir ise, “Sultanım bu 
adamı bir öküz gibi tarla ekmede biçmede kullanalım. Sabana 
dövene koşalım. Kağnı çektirelim. Hayatı boyunca böyle öküz 
gibi yaşasın” demiş. O sıska derviş yine, “Aslıhu faslıhu” demiş. 


Sıra küçük vezire gelmiş. O ise, “Sultanım, bakın adam 
ne kadar korkmuş, bu zaten ölümden beterdir. Bu yalanı niye 
söylediğini zaten size itiraf etti. Fakirlikten yapmış. Bana ka- 
lırsa büyüklerin şanı affetmektir. Bence affedin gitsin adam- 
cağızı” demiş. Bunun üzerine o derviş tekrar, “Aslıhu faslıhu” 
demiş ve ortadan kaybolmuş. 


Sultan, “Yahu demincek burada bir sıska derviş vardı, bir 
şeyler söyledi, anlamadım. Nerede o?” demiş. Küçük vezir, 
“Efendim işte o Hızır idi. Bu adam Hızır'ı bulamadı ama Hızır 
onu buldu” demiş. Sultan, “Peki, o derviş bir şeyler mırıldanı- 
yordu. Ne diyordu?” diye sormuş. Küçük vezir, “Sultanım, der- 
viş 'Aslıhu faslıhu' diyordu. Bu Arapça bir tabirdir. Manası, bir 
şeyin aslı neyse faslı odur, mayası neyse boyası odur, özü neyse 
sözü odur demektir” demiş. Sultan, “Peki neden böyle söyle- 
di?” diye sorunca küçük vezir cevaplamış: “Çünkü en büyük 
vezirinizin babası kasaptır. O yüzden ceza olarak hep kasap- 
lıkla ilgili şeyler söyledi. Aslı kasaplık olunca başka bir şey bil- 
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mez. İkinci vezirinizin babası ise rençberdir. O da sadece tarla 
tapan işlerinden anlar. O yüzden ceza teklifi de öküz, saban, 
döven oldu” demiş. Sultan, “Peki senin baban kimdir, aslın ne- 
dir?” diye sormuş. Genç vezir, “Benim babam âlimdir” demiş. 
Bunun üzerine sultan, “Anlaşıldı. O halde bu adamı affettim, 
seni başvezir yaptım, Hızır'ı da görmüş oldum!” demiş. 


Evet, bir şeyin aslı onun kıymetini belirler. Bu kan aslı 
değildir, can aslıdır. Ahlâk, edep, insanlık, merhamet aslıdır. 


Galib Dede yukarıdaki mısralarda “merdüd” derken şey- 
tanı da hatırlatıyor. Şeytanın merdüd olması, reddedilmesi, 
kovulması, lânetlenmesinin sebebini düşünelim. Sebep, onun 
Rabbimiz'in emrine benlik ve kibir ile karşı çıkması değil miy- 
di? Allah'ın emrine muhalefet edip Hz. Âdem'e (aleyhisselâm) 
secde etmemesi değil miydi? Yani “ben” demesiydi. Demek ki 
“O” değil, “ben” diyen Allah muhafaza rahmetten uzak kalır. 
Tasavvufun işi adamı Âdem eylemektir. Kişi “ben” demekten, 
bencillikten, bentapıcılığından, önce “sen”e, yani diğer insanla- 
ra ve şeyhine döner, sonra da “O”na, yani Rabbimiz'e... “Ben”- 
den geçen Hakk'a bende olur. “Ben"den geçmeyen benliğine 
bende olur. Nefis asla hayrı emretmez. Ama her şerri hayır gibi 
gösterip kişiyi sapkınlıktan sapkınlığa sürükler. İndikçe iner, 
düştükçe düşer, Allah muhafaza cehenneme yuvarlanır gider. 


Cahil kadar âlim de sapıtabilir. Kişi dindar görünerek, 
âyet hadis okuyarak da sapıtabilir. Mesele, Allah'ın kelâmını ve 
Resülullah Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) sünnetini nefsi- 
ne mi, “temiz” aklına, yani imani ve nurani aklına göre mi anla- 
dığıdır. Bu hususta da mihenk yani ölçü yine Rabbimiz'in yüce 
kelâmıdır. Nitekim Rabbimiz, Âl-i İmrân süresi, 7. âyette buyu- 
rur: “Sana kitabı indiren O'dur. Ondan, kitabın anası (temeli) 
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olan bir kısım âyetler muhkemdir, diğerleri ise müteşâbihtir. 
Kalplerinde bir kayma olanlar, fitne çıkarmak ve olmadık 
yorumlarını yapmak için ondan müteşâbih olanına uyarlar. 
Oysa onun te'vilini Allah'tan başkası bilmez. İlimde derinle- 
şenler ise, ‘Biz ona inandık, tümü Rabbimiz'in katındandır' 
derler. Temiz akıl sahiplerinden başkası öğüt alıp düşünmez.” 


Âyetin sonunda zikredilen “temiz akıl;” kâfirde de olan al- 
maya vermeye, hesap etmeye, kâra zarara çalışan “hesabi akıl” 
değil “nurani akıl”dır ki biz buna “kalbin aklı” diyoruz. Daha 
önce de izah ettik. Anlamaya, idrak etmeye, ilâhi hakikati ve mu- 
radı tam kavramak anlamında “fıkıh etmeye” yarayan akıl bu- 
dur. İman eden akıl da hayrı ve iyiliği emreden akıl da kalptedir. 


O yüzden Galib Dede, şeytanın haline düşmemek için 
“secdeler eylememizi” öğütlüyor. Zira secde etmeyen yüce- 
lemez. İman ehli olmayan bunu kavrayamaz. Görünmeyen 
Mevlâ'ya secde etmeyen görünen putlara secde eder. Kişi nef- 
sine kapılırsa servet, kuvvet, şöhret, kadın, güzellik, moda, 
siyaset, ticaret, eğitim, spor bütün bunlar kolayca put haline 
gelebilir. Parti ve futbol kulübü fanatiklerine bakarsanız bunu 
anlayabilirsiniz. Her ikisi de sorunlu yapılardır ve hakikati 
asla temsil edemezler. Buna rağmen “canım feda olsun,” “be- 
nim tuttuğum daima haklıdır” gibi boş laflarla, hatta nere- 
deyse tapkınlık bildiren sapıkça sözlerle kulüpleri ve partileri 
yücelttiklerine bakınız. 


Hakka secde etmeyen halka secde eder. Rahmân'a secde 
etmeyen şeytana secde eder. Allah'a itaat etmeyen nefsine ita- 
at eder. Küfrün tam tanımı da budur işte! O zaman ne yapma- 
lıyız? Galib Dede hatırlatıyor: 
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Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Geldik son terci'-hâneye... 


Berk-i hâtif gibi bu kayd-ı sivâdan güzer et 
Erişen hâr u hassa âteş-i aşkı siper et 
Dâmenin tutmaya âsâr-ı alâyık hazer et 
Şems-veş hâhiş-i Mollâ ile azm-i sefer et 
Sâf kıl âyineni kâbil-i aks-i suver et - 

Hele bir cemi havâss eyle de Gâlib nazar et 


Buradaki manaları keşfetmeye çalışalım... 


Berk-i hâtif gibi bu kayd-ı sivâdan güzer et 
Erişen hâr u hassa âteş-i aşkı siper et 


Yani, gâibden gelen şimşek gibi bir sesle Allah'tan gay- 
rısına bakmakla kendini bağladığın zincirden kurtul! Kişiyi 
köleleştiren Allah'tan başka her şeye bağlanmaktır. Allah'a 
bağlanmak ise insanı kullaştırır. 


İkinci mısradaki “hâr u hass” “çer çöp” demektir. Yani, 
Allah ile arana doldurduğun çer çöpü, boş işleri, gafletleri aşk 
ateşi ile yak geç git. Bilirsiniz, ateş hem yakıcı, ama hem de 
temizleyicidir. Su ve temiz şeyler ile kir giderildiği gibi ateşle 
yakarak da temizlenebilir. Aşkın ateşi de böyle temizleyicidir. 
Allah'ın verdiği aşk insanı insan eder. Muhabbet olmadan 
marifet olmaz. Muhabbet kulun en büyük sermayesidir. Boş 
şeylere harcanmaz. Küfre, fıska, boş işlere muhabbet harcan- 
maz. O zaman israf edilmiş olur. Ama kâfirdeki ve fâsıktaki 
insanlığa muhabbet edilir. Ve Hak'tan umulur ki böyle bir 
muhabbet hem bizi hem de muhatabımızı dönüştürür. 
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Kısacası muhabbet de her nimet gibi yerli yerine kullanın- 
ca insanı hedefe bir şimşek gibi ulaştırır. Peki, “hedef” nedir? 
Mevlâmız'ın rızası, hoşnutluğu... “Yerli yeri” neresidir? Mev- 
lâmız'ın muhabbet ettiği şeylerdir. Bunlar da apaçık Kur'an, 
Sünnet ve ârifler tarafından beyan edilmiştir. Mevlâmız hak 
ehlini, dürüstleri, doğruları, sadıkları, cömertleri, merhametli- 
leri sever. Bunlardan bahsetmek yetmez. Biz de öyle olmalıyız. 
Kendimize engel olan kendimizdir. Rabbimiz'le aramıza engel 
yine kendi nefsimizdir. Bir deyişte öyle denir: 


Bülbül oldum ağlar idim 
Ben gülümü derem diye 
Engel olan diken imiş 
Cânda gülümü dermeye 


Yaşta değil başta imiş 

Şimdi bildim sultân imiş 
Hakk'tan gayrı bir nesne yok 
Görenlere ayân imiş 


Niyâzi hazretleri de (kuddise sırruhû] aynı manayı şöyle te- 
rennüm eder: 


Dermân arardım derdime 
Derdim bana dermân imiş 
Burhân arardım aslıma 
Aslım bana burhân imiş 


Sağ u solum gözler idim 
Dost yüzünü görsem deyu 
Ben taşrada arar idim 

Ol cân içinde cân imiş 
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Öyle sanırdım ayriyem 
Dost gayridir ben gayriyem 
Benden görüp işideni 
Bildim ki ol cânân imiş 


Savm u salât u haccile 
Sanma biter zâhid işin 
İnsân-ı kâmil olmağa 
Lâzım olan irfân imiş 


Kanden gelir yolun senin 
Ya kande varır menzilin 
Nerden gelip gittiğini 
Anlamayan hayvân imiş 


Mürşid gerektir bildire 
Hakkı sana hakke'l-yakin 
Mürşidi olmayanların 
Bildikleri gümân imiş 
Her mürşide dil verme 
Kim yolunu sarpa uğratır 
Mürşidi kâmil olanın 
Gâyet yolu âsân imiş 


Anla hemân bir söz-durur 
Yokuş değildir düz-durur 

Âlem kamu bir yüz-durur 
Gören anı hayrân imiş 


İşit Niyâzi'nin sözün 
Bir nesne örtmez Hak yüzün 


Hak'tan ayân bir nesne yok 
Gözsüzlere pinhân imiş 
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Ârif, Hakk'a giden yolda insan için gerçek rehberdir. Çün- 
kü ârif gerçek insandır. Hakk'ı idrak etmek, insanlığı idrak et- 
mektir. Bu idrake ulaşana eren, ermiş, veli, ârif denir. Bunların 
hem eren hem de erdirenine ise “mürşid” denir. Bu zatlardaki 
Mevlâ ve Resülullah aşkından doğan nurun peşinden gidenler 
gerçek kulluğa sefer ederler. Galib Dede'ye kulak verelim: 


Dâmenin tutmaya âsâr-ı alâyık hazer et 
Şems-veş hâhiş-i Mollâ ile azm-i sefer et 


Bütün alakalarının eserlerini, sonuçlarını o eteği tutmak 
için bir kenara bırak. Şems hazretleri (kuddise sırruhü) gibi Mol- 
la, yani Mevlânâ hazretlerinin (kuddise sırruhâ) himmetini arzu 
ederek bu sefere çık. Burada, “Şems hazretleri mi Mevlânâ'ya, 
yoksa Mevlânâ hazretleri mi Şems hazretlerine bağlı idi?” tar- 
tışmasına bir Mevlevi ârifi olan Galib Dede açıklık getiriyor. 
Anlaşılıyor ki Mevlânâ hazretleri, Şems hazretlerinin mürşidi- 
dir. Burada bir açıklama yapalım. Mürşid ve mürid birbirinin 
nimeti ve aynasıdır. Mürşid olmayınca mürid, mürid olma- 
yınca mürşid olmaz. Hatta mürşidlerin manevi makamları di- 
ğer insanların, özellikle müridlerinin sıkıntısını çektikçe daha 
çok artar. Mürşid, müride kefil olmuş insandır. Onun adam 
olmasına, Hakk'a layık kul olmasına çabalar. Bu çabasının 
karşılığında da Rabbimiz'den nimetler kazanır. 


Galib Dede, burada son nasihati yine kendi nefsine yapar. 
Burada hepimize de bir yol açar: 


Sâf kıl âyineni kâbil-i aks-i suver et 
Hele bir cem'-i havâss eyle de Gâlib nazar et 
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Süretleri, şekilleri, cisimleri, varlığı yansıtabilmek için ay- 
nanı, yani kalbini saf tut. Nasıl? İyi niyet ve gayret ile... Zaten 
kulun iki vazifesi de budur. Âkıbet ise kulun işi de haddi de de- 
ğildir. Hakk'a aittir. Bizim işimiz güzel niyet ve bol gayrettir. 
Başarı budur. Yoksa sonuca bakarak başarı ölçülmez. Başarı 
“tevfik” demektir. Bu da “muvaffak” kelimesi ile aynı kökten- 
dir. Kökü “vefk” kelimesidir. “Vefk” ise “bir şeyin başka bir şeye 
uygun gelmesi” demektir. Kısacası, Mevlâmız'ın murâdına te- 
vafuk etmek, o murada uygun niyet etmek ve çaba göstermek 
gerçek muvaffakiyettir, başarıdır. Yoksa tek başına hedeflenen 
emele, hedefe, sonuca, çıktıya, üretime, para miktarına, iktida- 
ra erişmek değildir. Bu modern küfrün “başarı etiği” ile alakası 
olmayan bir niyet-eylem-sonuç ilişkisidir. İslâm'da başarı so- 
nuç ile değil, niyet ile ölçülür. O yüzden en kıymetli amel olarak 
niyet bildirilmiştir. Yine o yüzden kul, bir işe niyetlense ve o 
eylemi yapamasa bile yine ecir kazanır. 


Sona geldik... 


“Hele bir cem'-i havâss eyle de Gâlib nazar et.” Yani, ey 
Galib! Allah'ın iman nuruyla sana bahşettiği bütün o hassalar 
ile, özellikler ile sağlamca bir bak, ne göreceksin: 


Hoşça bak zâtına kim zübde-i âlemsin sen 
Merdüm-i dide-i ekvân olan âdemsin sen 


Mevlâ o güzel ârife sonsuz merhamet eylesin. Bizi de 
O'nun sırrına ulaşanlardan eylesin. Âmin. 
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ÂŞIK VEYSEL: 
AKIL, FİKİR, SABIR? 


Âşık Veysel'i tanımayanımız var mı? Hiç sanmıyorum. Si- 
vas'ın Şarkışla ilçesinin Sivrialan köyünde doğdu. Yedi yaşında 
iken geçirdiği çiçek hastalığı yüzünden önce sağ gözünü, daha 
sonra da babasının elindeki üvendirenin saplanması üzerine 
sol gözünü kaybetti. On yaşında saz çalmaya başladı. Önceleri 
her âşık gibi usta malı deyişler çalıp söyledi. Soyadı kanunun- 
dan sonra Şatıroğlu soyadını aldı. 1933'ten sonra elinde sazı 
ile memleketin pek çok yerine gitti. Bir ara köy enstitülerinde 
saz öğretmeni olarak da görev yaptı. 1973'te doğduğu köy olan 
Sivrialan'da Hakk'a yürüdü. 

Âşık Veysel eğitim almamış çok az zamanlar haricinde do- 
ğup büyüdüğü köyün dışına çıkmamış biriydi. Böyle birinin 
modern anlamda “felsefe” okumuş veya yapmış olmasına im- 


3 Bu yazı, Kalbin Aklı (İstanbul: İnsan Yayınları, 2016) adlı kitabımızda 
“Âşık Veysel'in Hikmetli Bir Şiiri Üzerine” başlığıyla yer alıyor. İlgisi ba- 
kımından gözden geçirerek bu kitaba dercetmeyi münasip gördük. 
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kân yoktu. Entelektüelizm anlamında da “o bunu der, bu da 
şunu der” türünden kıylü kal ile meşgul olan biri değildi. 


Yani Fuzüli hazretlerinin; 


Aşk imiş her ne var âlemde 
İlm bir kıyl u kâl imiş ancak 


mısralarında ifade ettiği “dedikodu” mesabesinde ilim ile 
değil, gerçek ilim, yani aşk ile bilerek, irfana ile olarak ârif ol- 
muş biriydi Veysel... 


Bu bile medeniyetimiz ve inancımız hakkında müthiş bir 
örnektir. Çünkü bilmenin sadece akıl ve bilgi ile değil, asıl var- 
lığını, gönlünü bilgiye katarak, yani irfan ile mümkün olduğu- 
nu bize gösterir. 


Onun ârif olduğuna şek şüphe yoktur, zira hikmet bildi- 
ren deyişleri pek çoktur. Bunların arasında, “Benim sadık yâ- 
rim kara topraktır” gibi şiirleri meşhurdur. 


Yaklaşık bir sene evvel Veysel'in şiirleri arasında gezinir- 
ken karşıma daha önce ne duyduğum ne de bildiğim bir şiiri 
çıktı. Şiiri okur okumaz çarpıldım. Zira uzun süredir düşün- 
düğüm akıl, fikir gibi, etik ve estetik gibi konulara muazzam 
açılımlar getiriyordu. 


Fakir, ahlâkın varlığın temeli olduğunu, kişilerin belirli 
kodlara uygun davranmaları anlamında değerlendirilmesinin 
onu sınırlamakta olduğunu düşünüyorum. Bizatihi var ol- 
mamız ile ahlâki olmamız mecburiyetini, yani varlık ahlâkını 
terennüm etmeye çalışmaktayım. Yani fıtrat ahlâkını... İslâm 
da fıtrat dini olduğuna göre, müslümanın gayesi aslında özün- 
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deki yani fıtratındaki yaratan ile olan saf ilişkisini sürekli ara- 
mak, bulmak, inşa etmek ve yenilemektir. 


Böyle bir ahlâk, görünür ve tanımlanmış ahlâk kuralla- 
rının ötesinde kişiyi şeffaf bir varlık haline getirir. Çünkü 
varlığını Hak Teâlâ ile birleştiren bir olur, birlenir, birler. Bu 
şekilde kendisine ve diğer canlı cansız varlıklara karşı zulme 
yol açan mesafeden kurtulur. Yani kişinin özü ile sözü, vârı ile 
kârı, kârı ile ârı arasındaki mesafe kalkar. Bu, ahlâki olgun- 
luğu getirir. Düşmanlığı, ötekileştirmeyi, bencilliği, ırkçılığı, 
kibri ve zulmü de önler. 


Seküler Batı felsefesi ise insanı ve ahlâkını birlemez. “Tıp 
etiği”, “siyaset etiği”, “bilim etiği” gibi birbirinden kopuk alt etik- 
lere parçalar. Ben, bunun için “etik” tabirinin karşılığını “ahlâk” 
terimiyle asla karşılamak istemem. Çünkü “etik” ile “ahlâk” kav- 
ramları arasında evrenler kadar bir uçurum vardır. Bir doktor 
tıp etiğine uygun davrandığında toplumsal normlar açısından 
“etik” olabilir, fakat hasta olsun, olmasın diğer varlıklarla ilişki- 
si yaratılışına, fıtratına uymadığı için “ahlâki” olmayabilir. Batı 
ahlâkı da bir araç olarak kullanır. Ahlâkı kişiler arası ilişkilere 
indirger, ahlâk ile varlık arasına dev mesafeler koyar. 


Böyle bakıldığında açıktır ki bizim inancımız ve o inancın 
şekillendirdiği hayat tarzı anlamında medeniyetimizin “etik”i 
yoktur, “ahlâk”ı vardır. Aynı şekilde bizde “felsefe” yoktur, “te- 
fekkür” vardır, “hikmet” vardır. Bunlar eş anlamlı kavramlar 
değildir. Zira bizde düşüncenin de ahlâki olması esastır. Yani 
düşünenin de hakikate, yaratılışa, fıtrata bağlı olması gerekir. 
“Düşünüyorum” demekle ahlâki sorumluluk ortadan kalkmaz. 
Düşünenin kendi zararına da olsa gerçeği ortaya koyması ge- 
rekir. Elbette böyle bir düşünce yıkıcı, yok edici, zulmedici ola- 
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maz. Halbuki filozof kendi varlığını bile anlamlandıramayan bir 
mesafe insanıdır. Böylesi biri kendi içindeki gerçeği nasıl kendi 
dışındaki varlığa bağlayabilir? Kendi içinde kargaşaya mahküm 
böyle bir zavallı nasıl evreni izah edebilir? Başka kişilere nasıl 
salim sözler söyleyebilir? Özü sözüyle ayrışık böyle bir insan 
nasıl âleme nizam vermeye kalkabilir? Kendini birleyemeyen 
“bir”in işlerini, yaratışını, hele zatını nasıl anlayabilir? 


Bizde felsefe yok diye yanıp yakılanlar var, ben onlardan 
değilim. Aksine; varlığı dışlayan, ahlâk ile ilgisi olmayan se- 
küler felsefenin gerçeğe yol açan değil, yol kapayan bir anlayış 
olduğunu düşünürüm. Bizde felsefe yoktur, çünkü “dediğime 
bakın ama yaptığıma bakmayın” türü bir soyut düşünce süre- 
ci gerçeği arayan değil, gerçeğe ihanet eden iki yüzlü bir dü- 
şünceyi doğurur. Böyle bir “benim gerçeğim” ve “diğerlerinin 
gerçeği” şeklindeki ayrım ise çifte standartların anasıdır. Bu 
sebepten Batılılar'ın iki yüzlü eylem anlayışları, “benim çıka- 
rım böyle gerektiriyor” türünden ahlâksızlık kuralları onlara 
uyar. Bize ise en rezil bir hal olarak görünür. 


Bizdeki tefekkür gerçeğin spekülasyonuna değil, bir ismi 
de el-Hak, yani gerçek olan yaratanın muradına uygun, bu- 
nun için de özü ile sözü, işi ile söyleyişi, kendisi ve öteki ara- 
sında uyum bulunan bir duruşa istinat eder. 


Seziş ve hissedişe dayanan, güzeli ifade ve ortaya koyma 
anlamında Batı'da “estetik” denen düşünce ve eylem alanı da bu 
sebepten aynen tefekkür gibi ahlâki bir alandır. Bizde bu tabire 
yakın gelen “bediiyyât”tır. Ama aralarında yine derin bir fark 
vardır. Yaratanın el-Mübdi ve el-Cemil isimlerinin mazharı ve 
tecelliyatı olan bediiyyât ayrıdır. Yaratandan, dolayısıyla O'nun 
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yarattığı fıtrat duruşu, yani ahlâkı bağımsız, mevcut varlıkla- 
rı güzellik anlamında temaşa, taklit, telif ve tarifine dayanan 
“estetik” bambaşkadır. Dolayısıyla nasıl “etik” olan her zaman 
“ahlâki” değilse, “estetik” olan da her zaman “bedii” değildir. 


Nasıl düşünce bizde ahlâki olmak zorundaysa sanat da 
öyle olmak zorundadır. Dolayısıyla, musiki de şiir de edebiyat 
da hat olsun, tezhip olsun diğer sanatlar da bu ahlâka tâbidir ve 
varlık ahlâkının yollarıdır. Musikinin bir ahlâk, edep ve tasav- 
vuf yolu olduğuna dair Gönül Makamı adlı kitabımızda birçok 
bahis var. Klasik şiirimizin nasıl bir tefekkür evi olduğuna dair 
bir risale de Kalbin Aklı adlı kitabımızda yer alıyor. 


Bu düşünce üzerine kısa girişten sonra şimdi Âşık Veysel'in 
şiirine dönelim. Bu şiir bize klasik şiirimizden şekil olarak fark- 
lı, fakat düşünce, gönül ve bakış bakımından aynı anlama sahip 
halk şiirimizde de bu tefekkür boyutunun var olduğunu sergili- 
yor. Ben Veysel'in bu şiirinde bunun için kendime yeni kapılar, 
yeni pencereler, yeni yollar açıldığını hissettim. 


Peygamber Efendimiz'den gelen habere göre: “Şürde hik- 
met vardır.” Kimi şairlerin şiirleri ise bütünüyle hikmettir. 
Yunus gibi... Başkalarında ise sık sık hikmet görmek müm- 
kündür. Veysel'in pek çok şiiri de işte böyle hikmetleri teren- 
nüm eder... Ârifanedir, hikemidir. 


Âşık Veysel'in özellikle bu şiirini ve onda terennüm edilen 
yüce hikmetleri kendi sınırlı aklım, perişan gönlüm ve derbe- 
der fikrimce sizlere anlatmak istedim. 


4 Buhâri, Edeb, 90; Ebü Davud, Edeb, 95 (5010); Tirmizi, Edeb, 69 (2847); 
İbn Mâce, Edeb, 41 (3755). 
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O halde yaratanın izniyle başlayalım. O'nun yüce ismini 
vesile kılarak bu hikmetli şiiri şerhetmeye gayret edelim. 


Şiirin tamamı şöyle:5 


Gezerken aklımın evine vardım 
Akıl gitmiş, fikir evde yoğ idi 
Üslübum takındım, usula sordum 
Akılın evinde hırthış* çoğ idi 


Akıl bezirgândır, gezer getirir 
Müvâzene onu tartar, oturur 
Zihin çeker, ambarına götürür 
Fikir onda hükmü câri bey idi 


Baktım ki gayrete, durmaz çalışır 
Tamah onu görür güler, yılışır 
Kanaatla tamah durmaz, sürtüşür 
Tamah bilmem kimden almış öğüdü 


Sehâvet7 tamaha vurunca yıktı 
Hırs meydana bir velvele bıraktı 
Sabır hırsın duluğuna? bir çaktı 
Kin ve kibir ele aldı, ağıdı 


Şiir şu eserden alınmıştır: Âşık Veysel: Hayatı ve Bütün Eserleri, İstan- 
bul: İnkılâp Kitabevi, 2001, s. 215-216. 

6  Hırthış: Kullanılmış, işe yaramaz şeyler (Türkiye Türkçesi Ağızları Söz- 
lüğü). 

7 Sehâvet: Cömertlik. 


8 Duluk:1. yüz, çehre. 2. yanak. 3. şakak. 4. avurt. 5. gerdan. 6. nefes 
borusu. 7. kulak arkası. 8. çene kemikleri. 9. şakaklardaki saç, zülüf. 10. 


favori (Türkiye Türkçesi Ağızları Sözlüğü). 
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Baktım ki yalan geldi, dikildi 
Gerçek geldi yalan kaçtı, sıkıldı 
Ararken gerçekle yalanı buldu 
Hele görsen onda seyir çoğ idi 


Yalanı görünce bereket kaçtı 
Vicdân ile yalan bir kavralaştı9 
Vicdân yalanları çiğnedi geçti 
Her ana doğurmaz böyle yiğidi 


Fikir geldi düzenledi o şarı”“ 
Döğe döğe barıştırdı onları 
Kahretti yalanı, kovdu dışarı 
Pişmemişti daha yalan, çiğ idi 


Bunların hepsi mevcut Veysel'de 
Yoktur diyeceğim, emâre elde 
Çamuruma karışmıştır temelde 
Sabır bunun cümlesine bağ idi 


Evet, şiir böyle... Tamamında teşhis sanatını görüyoruz. 


Yani akıl gibi, fikir gibi soyut kavramlar birer şahıs gibi ele 
alınmış. Bu da hikemi yani hikmetli tarza uygundur. Nitekim 
yer yer Hazreti Pir Efendimiz Mesnevi-i Ma'nevi'sinde, At- 
târ Mantıku't-Tayr adlı eserinde, Şeyh Galib Dede de Hüsn 
ü Aşk'ında bu tarzı kullanmıştır. Kişilerin anlatılanları kolay- 


Kavralaşmak: Mücadele ve kavga edenlerin birbirlerini kavramaları, bir- 


birlerine sarılmaları. 


10 Şar: Şehir, kent (Türkiye Türkçesi Ağızları Sözlüğü). 
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ca kendileriyle özdeşleştirmelerine fırsat veren bir tarzdır bu. 
Ayrıca çarpıcı bir tarz olduğu için dikkat çeker ve akılda kalır. 


Bu teşhis sanatı bize pek çok mefhumun birbiriyle olan 
ilişkisini, mücadelesini ve hikâyesini resmediyor. Aslında dün- 
yanın bir oyun yeri, bir sahne olduğunu canlı bir şekilde bize 
gösteriyor. Nitekim Mevlâmız En'âm süresinin 32. âyetinde 
şöyle buyuruyor: “Dünya hayatı ancak bir oyun ve bir eğlen- 
cedir. Elbette ki ahiret yurdu Allah'a karşı gelmekten sakı- 
nanlar için daha hayırlıdır. Hâlâ akıllanmayacak mısınız?” 


Bu şiirde pek çok kavram var... Çok dikkat çekicidir, in- 
san hayatı ve insan varlığı ile ilgili hemen hemen her temel 
kavram yerini almış. Ayrıca kavramlar gelişi güzel serpişti- 
rilmemiş. Tutarlı ve anlamlı bir silsile halinde takdim edili- 
yorlar. Akıl, fikir, üslup, usul, muvazene, zihin, gayret, tamah, 
kanaat, sahâvet, hırs, sabır, kin, kibir, yalan, gerçek, bereket, 
vicdan, tekrar fikir ve sabır... 


İlk iki kıta, akıl denen şeyi anlatıyor. İlkine bakalım: 


Gezerken aklımın evine vardım 
Akıl gitmiş, fikir evde yoğ idi 
Üslübum takındım, usula sordum 
Akılın evinde hırthış çoğ idi 


Âşık Veysel akılla ilgili söyleyişine “gezerken” diyerek 
başlıyor. Bu çok ilginç bir başlangıçtır. Çünkü çoğumuza göre 
“akıl” bizim içimizdedir. Kişi genellikle “dışarıda” gezer. “İçe- 
ride” olan birini görmek, ziyaret etmek için “gezmek” fiilini 
pek kullanmayız. “Bugün evde biraz gezdim” diyenimiz yok- 
tur. O halde Veysel neden “gezerken” diye başlayıp aklın evine 
vardığından bahsediyor? 


224 


Aslında hepimiz gezerek yaşıyoruz. Çünkü kişi daima se- 
yahat halindedir. Dışı sakin olan kişinin içi de sakin demek 
değildir. İkamet ettiğimiz ev de mahalle de şehir ve ülke de 
bizim için geçicidir. Çünkü dünya geçicidir. Daha da ilerisi, 
insan geçicidir. Kalan dünya olsa da biz gelip geçiyoruz. Bu 
yüzden gönlümüz, ruhumuz, duygularımız sürekli bir seyir 
halindedir. Aslında sürekli geziyoruz. 


Bu gezmeye en güzel örnek gözdür. Göz sürekli deveran 
halindedir. Seyir, seyran içindedir. Ama seçen göz değildir, 
gönüldür. Neşet Ertaş da güzel türküsünde öyle der: “Gözdür 
âlemi gezer, gönül birinin olur.” Aynı şekilde Şeyh Galib Dede 
Efendi'nin güzel beyti de bu gezinmeyi izah eder: 


Mânâ gibi bir beytde küncideyiz ammâ 
Gezmekde ağızdan ağza, der-bederiz biz“ 


Veysel ile Galib Dede burada buluşuyorlar. İkisi de ev- 
den bahsediyor. Veysel “aklın evi”nden, Galib Dede ise “mana 
evi”nden bahsediyorlar. İster aklın, ister anlamın olsun varlı- 
ğımız bizatihi bir evdir. Konak dünyevi varlığımız, konuk olan 
ise biziz. Nitekim Veysel aklın evine uğruyor, onu ziyaret et- 
mek istiyor. 


Akıl, Mevlânâ Efendimiz'in de sıkça zikrettiği bir cevher- 
dir. Onu sevenlerin ve tanıyanların bir kısmı ve muhabbete 
mağlup olmuş olanlar, Hazreti Pir'in aklı zemmettiğini, aşa- 
ğıladığını düşünürler. Halbuki öyle değildir. Hakk'ın eseri 
ve nimeti olan her şeyin; en başta aşkın hakkını verdiği gibi, 
Mevlânâ aklın da hakikatini, değerini ve yerini ortaya koyar. 


1 Beyt: Ev; küncide: sığdırılmış, sığıştırılmış. 
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Çünkü Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle bu- 
yurur: “Allah akıldan daha değerli bir şey yaratmamıştır.” 


Akıl kelimesinin Arapça'daki temel anlamı “tutmak ve 
sımsıkı kavramak”tır. Yine “deveyi iple bağlamak, kadının sa- 
çını bağlaması, ilacın mideyi tutması, dilini tutmak” hep “akl” 
füliyle söylenir. Dilimize de geçmiş olan “kale” kelimesinin eş 
anlamlısı da bu fiilin kökünden türetilmiş “me'ukil”dir.2 “Di- 
yet” veya “zekât vermek” anlamında da “akıl” kökünden gelen 
kelimeler kullanılır. Demek ki akıl, aynı zamanda sahip olu- 
nan varlığın borcunu ödemeye yarayan bir nimettir. Çünkü 
vergi nimetten, kazançtan, varlıktan dolayı verilir... Bu ma- 
nasıyla da “din” kelimesiyle benzerdir. Çünkü “din” kelimesi 
de Arapça'da bir anlamıyla “borç” demektir. Nitekim hatırla- 
yalım, “Aklı olmayanın dini de olmaz.” Demek ki akıl; kişi- 
nin varlığının aslı olan Mevlâmız'ın onu yaratmasına, terbiye 
etmesine, nimetlerle donatmasına karşı borcunu ifa etmesini 
sağlayan yeteneğidir. 


Fakat akıl mütecanis, yani homojen ya da yekpâre bir 
şey değildir. Hazreti Pir Efendimiz'in dilinden: “Abdalın aklı 
Cebrâil'in kanadına benzer. Mil mil tâ sidrenin gölgesine dek 
uçar” (Mesnevi, 4/4150). Meşhur meseledir. Külli akıl-cüz'i akıl ay- 
rımı başlı başına felsefi bir tartışmadır. Yine Hazreti Pir söyle- 
sin: “Cüz'i akıldır ki aklın adını kötüye çıkarmıştır. Dünya arzu- 
sunun insanı dileksiz bir hale getirdiği gibi...” (Mesnevi, 5/459-463). 


Fakat cüz'i akıl da tek çeşit değildir. Mevlânâ hazretleri 
şöyle der: “Akıl vardır güneş değirmisine benzer. Akıl vardır 
Zühre yıldızından da aşağıdır. Akan yıldızdan da aşağı... Akıl 
vardır sarhoş kandiline benzer. Akıl vardır ateş gibi parıl parıl 


12 Râgıb el-İsfahâni, e/-Müfredât, İstanbul: Çıra Yayınları, 2007, $. 233. 


226 


parlayan bir yıldıza benzer.” Yine şöyle beyan eder: “Güzel- 
lerin nasıl birbirinden farkları, üstünlükleri varsa insanların 
akıllarında da fark vardır” (Mesnevi, 3/1538). Akıllar bir olma- 
dığı gibi, aklın bir insanın hayatındaki yeri de her zaman, her 
yerde, her olayda ve her anda bir değildir. 


Veysel devam ediyor: “Akıl gitmiş, fikir evde yoğ idi.” Akıl 
gitmiş, fikir ise evde yok... Nasıl yani? Aklın evinde fikrin ne 
işi var? Demek ki aklın evinde fikir yaşıyor. Belki de iki eş, iki 
sevgili bunlar... İdeal bir çift belki! 


“Akıl-fikir” zaten dilimizde ikileme olarak kullanılır. Me- 
sela “Allah akıl-fikir versin” deriz... “Ne akıl kaldı ne fikir” de- 
riz, “akıl-fikir yok” deriz. Bu ikisi bir çifttir. Çünkü akıl olmazsa 
fikir olmaz. Fikir de aklı harekete geçirir, onu kışkırtır, iş yap- 
maya hazırlar... Deyim olarak “akıl sır ermiyor” deriz. Aklı “sır- 
r”a bağlarız. Fakat buradaki “sır”, “bilinmeyen şey, giz” demek 
değildir. İnsandaki rabbâni nurların yansıdığı manevi odak- 
lardan biridir. Yani bir latifedir. Şehadet âlemine yani hayata 
doğrudan yansıyan diğer merkezler kalp, ruh, hafi ve ahfâdır. 


Fikretmeyi âdet edinenler, akıllarını idmanlı tutarlar. 
Akıl o zaman kendini koyvermez. Akıl, Hz. Ali Efendimiz'in 
(kerremallahu vechehü) beyan-ı şerifine göre bir “binit”tir... Bir 
alettir. Kendi başına bir hizmeti yoktur, kullanılması gerekir. 
Aklı bir at gibi düşünürsek, ona binilirse bizi bir yere götürür. 
İşte aklın binicisi de fikirdir. 

Hz. Mevlânâ akıl konusunda Hz. Ali'den (kerremallahu ve- 
chehü) şöyle bir rivayette bulunur. “Allah meleklere şehvetsiz 


akıl verdi. Âdemoğullarına ise ikisini de yükledi. Kimin aklı 
şehvetinden üstün olursa o meleklerden hayırlıdır. Kimin 
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şehveti aklından üstün olursa o hayvanlardan da kötüdür” 
(Mesnevi, 3/134). 


Demek ki akıl, kişinin arzularından, nefsinden bağımsız 
bir meleke değildir. Bu kadar akla dayanan, aklı kullanan ki- 
şilerin kötü işler yapması buna örnektir. Her akıl sahibi iyi iş 
yapmaz. Hatta kötü işler yapan, fesat ve zulüm işleyenlerin 
çoğunluğu akıllarına güvenenlerdir, onu kullananlardır. 


Ama merhameti, muhabbeti ve teslimiyeti seçenlerin de 
bir aklı vardır. Bu akıl ile fesatçıların aklı aynı şey olabilir mi? 
Çünkü ikisi de kendi yolunda tutarlı ve sürekli işlemekte... 
Biri kazma gibi kazmakta, yeri yarmakta, izler bırakmakta, 
öteki ise kalem gibi yazmakta, işlemekte, nefis eserler bırak- 
makta... İkisi de işliyor, ama birinin işi hep çukurluk, ötekinin 
işi ise yükseklik... O halde akıl da ikiye ayrılmalıdır: manevi 
veya nurani akıl ile hesapçı veya nefsani akıl... 


Fikir ise “bilgiyi, bilinene doğru sevkeden güçtür.” Bu kö- 
ken anlamı “düşünmek” fiiliyle sıkı sıkıya bağlıdır. Bir rivaye- 
te göre “fikr,” “ferk” fiilinden, yani “ovmak” fiilinden değişti- 
rilerek “işlerin hakikatlerine ulaşmak için onları irdelemek ve 
araştırmak” anlamına kullanılmıştır. Evet, fikir aklın eli gibi- 
dir... Kavramları, varlıkları, olayları eline alır, ovalayıp aslını 
ortaya çıkarmaya yarar. 


İbn Atâullah el-İskenderi hazretleri, fikrin işi olan tefek- 
kürün işlevini şöyle anlatıyor: “Tefekkür kalbin lambasıdır. O 
gidince kalpte ışık kalmaz.” Ebü'l-Hasan eş-Şâzeli hazretleri 
de, “Tefekkürün yolu sabır, sonucu ise ilimdir” der. 3 


13 İbn Afâullah el-İskenderi, Hikem-i Atâiyye (tercüme ve şerheden Yahya 
Pakiş), İstanbul: Semerkand Yayınları, 2010, s. 233-234. 
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Veysel aklı ve fikri evinde bulamıyor. Fakat bunu ince bir 
şekilde söylüyor. Akıl “gitmiş” iken, fikir “evde yok.” İkisi de 
Çünkü evin sahibi akıldır, fikir oranın mukimidir, ama ev sa- 
hibi değildir. Demek ki akıl olmadan fikir olmaz. Fikir aklın 
koruyuculuğunda, evsahipliğinde çalışır, işe yarar... 


Asıl ve gerçek tefekkür, akla gelen süretlerin aslını bulmak, 
bilmektir. Bu uyanıklığa “tefekkür” diyoruz, “felsefe” demiyo- 
ruz. Bu ayrım çok önemlidir. İkisi de “düşünmek” ile ilgili olsa 
da felsefe ne “tefekkür” ne de “hikmet” demektir. Başka yerler- 
de de söylediğimiz gibi, felsefe hakikati kaybetmişlerin, tefek- 
kür hakikati bulmuşların düşüncesidir. Tefekkür iman kökü ile 
olan bağını koparırsa ona “felsefe” deriz. Bu konuda daha geniş 
bir açıklamayı Kalbin Aklı kitabımızda bulabilirsiniz. 


Felsefe, kişinin sürekli akan ruh ırmağının kaynağını de- 
gil, onun yüzeyinde çalkalanan çer çöpleri aramak demektir. 
Gâibe inanan, “gâib-i mutlak”a kul olan bu suyun ve üzerinde 
gezinen çer çöpün gâib bağından kopup bu ırmakta gezinmekte 
olduğunu bilir. Mevlânâ hazretleri bu hakikati şöyle beyan bu- 
yurur: “Söz yuva gibidir, mana kuş gibi... Cisim ırmak gibidir, 
ruh akıp giden su gibi... O ırmak akıp gitmektedir, fakat sen 
ona duruyor dersin... O koşup gelmektedir, sen onu bir yere 
kımıldamıyor sanırsın. Eğer su yerden yere gitmiyorsa, eğer su 
akıp durmuyorsa üstündeki yeniden yeniye görünen çer çöp 
nedir ki? Senin çer çöpün zannettiğin de fikri süretlerindir. Ak- 
lına her an yeniden yeniye el dokunmamış düşünceler gelmek- 
tedir. Düşünce ırmağının yüzü de güzel ve sevimsiz çer çöpten 
hâli değil. Bu kadar suyun üstünde görünen kabuklar, gâib ba- 


229 


ğının meyvelerinin kabuklarıdır. Bu kabukların içini suda ara. 
Çünkü su ırmağa bağdan kaynamakta, bağdan gelmektedir. 
Âb-ı hayatın akışını görmüyorsan ırmağın üstündeki dalların, 
yaprakların, çer çöpün akışına bak. Su, yeğin akarsa üstündeki 
kabuklar ve çer çöp de daha çabuk sürüklenip gider. Bu feyiz 
şiddetle zuhur etti mi gayri âriflerin gönüllerine gam gelmez, 
o gönüllerde elem eğleşmez olur. Nitekim ırmak da dopdolu 
olur, pek hızlı akarsa üstünde çer çöp eğlenmez!” (Mesnevi, c. 2). 


Veysel aklın evine girmeden başka bir iş daha yapıyor. 
“Üslübum takındım, usüle sordum” diyor. Demek ki akıl-fi- 
kir meselelerinde bir üslup ve usul gerekiyor. “Üslup” Arap- 
ça kökenli bir kelime. Yol, tarz, stil anlamına gelir. “Usul” ise 
“asıllar” demektir. “Asıl” kelimesi de “kök” demektir. Aynı za- 
manda bir şeyin kaidesi, esası anlamına gelir.“ “Asl” kelimesi 
Kur'ân-ı Mecid'de şöyle geçiyor: “Güzel bir sözü kökü (yerde) 
sabit, dalları gökte olan güzel bir ağaca (benzetti)” (İbrahim 
14/24). Veysel'in aklı böyle usulünce ve üslubunca tahkik et- 
mesi onun bu âyette övülen söz sahiplerinden olduğunu gös- 
termiyor mu bize? 


Gerçekten de aklı ve fikri tutarlı, yol ve iş yapıcı kılan şey 
usuldür. Her ilmin, bilginin temeli onun usulüdür. Fıkıh, mu- 
siki, matematik, tıp, sosyoloji vb. hepsinin ayrı ayrı usulleri 
vardır. Bu asılları, yani usulleri bilmeyen bilgi elde eder, ama 
o bilginin ne derinliğini ne kapsamını ne de kendine yararlı 
olacak kısımlarını seçer, elde eder. Yani bilmekten kılmaya, 
kılmaktan olmaya, oradan tekrar bilmeye geçemez. Mâlümat- 
füruş olur ama bilgili olamaz. Bilgili olur ama bilgin olamaz. 
Bilgin olur ama bilge olamaz. 


14 el-Müfredât, s. 67. 
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Burada dikkatimizi çeken, “üslup” ile “usul”ün bir arada 
zikredilmesi... Demek ki “usul” ile öyle hemen ve istendiği gibi 
tanış olunmuyor, sohbet edilmiyor. Belli bir üslup ile yaklaş- 
mak gerekiyor. Edep ve saygı ile “usul”e sormak, onunla has- 
bihal etmek gerekiyor. Çünkü “usul vüsuldür.” Bir şeyin usu- 
lünü bilen o şeye varır, menzile ulaşır, o şeyi elde eder. Veysel 
bize aklın ve fikrin, yani cevherin ve eserinin de usul olmadan 
anlaşılamayacağını ifade ediyor. 


Demek ki Veysel'e göre, akıl ve fikir çiftinin evinin önün- 
de bekleyen, o evin gözcüsü, belki komşusu, belki o çiftin en 
yakın dostları da “üslup” ve “usul” imiş. Gerçekten öyle değil 
midir? Akıl ve fikir ile elde edilen her şey, aslında bir üslup ve 
usul ile elde edilir. Bütün tahsil hayatımız, aslında bir usul ve 
üslup hayatıdır. Bir bilgiye erişmek için, onun yoluna salimce, 
düzgünce, gereğince girmeli değil miyiz? Her ilmin anahtarı, 
onun usulüdür. O yüzden her ilmin ilk basamağı, o bilginin te- 
mellerini, yani usulünü öğrenmekten geçer. Bugün en büyük 
meselemiz hangi bilim veya ilim dalı olursa olsun insanların 
usul bilmemesi, hatta en basit mantık kurallarından bile bigâ- 
ne olmasıdır. Bu sebepten analiz diye duyduklarımızın çoğu 
tutarsız ve saçma sözler oluyor. 


“İlim” derken bunları sadece “dini” denilen ilimlere has 
düşünmeyelim. Aslında insanın dünyada bilmesini, eylemesi- 
ni, nihayetinde olmasını sağlayan her fikretme, her tefekkür, 
her iş bir ilimdir. Musiki bir ilimdir. Yemek yapmak, bahçıvan- 
lık, kişileri ve kurumları idare etmek, matematik, söz söylemek, 
hatta dinlemek hep bir bilgidir ve dolayısıyla bir ilimdir. 


Bu ilimleri sadece vahyi ve nebevi ilimlere has kılmak, 
bizim bugünkü anlama, idrak etme, yorumlama ve dolayısıy- 
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la çare bulma kabiliyetimizi sınırlayan bir şeydir. Ve aslına 
bakarsanız bu seküler bir ayrımdır. Çünkü dinimizde “dini” 
olmayan hiçbir iş, bilgi ve düşünce olmadığı gibi, “dini” olma- 
yan hiçbir ilim de yoktur. İslâm'ın en büyük özelliği budur. 
Bu husustaki ilke, dinimizin meşru ve faydalı gördüğü ilimleri 
diğerlerinden ayırmaktır. Yoksa tefecilik de yıkıcı silah tek- 
nolojileri de aldatma, yalancılık ve hırsızlık da birer ilim sa- 
yılabilir. Çünkü hepsinin kendine has usulleri, bilgi birikimi, 
yolları ve sonuçları vardır. Yine, meşru ilimlerde de normalde 
hayırlı olan bilgiler şerre kullanılabilir. Demek ki ilim ahlâka 
yaslanmalıdır. Her konuda olduğu gibi bu konuda da hayrı ve 
şerri ayırmak ve hayra yapışmak gerekir. Bu ayrımı bilmek 
için Allah'ın muradını bilmemiz, yani şeriata vâkıf olmamız 
gerekir. Zaten “dini” ilim denilen tefsir, fıkıh, siret vb. ilimlere 
“ulüm-i şer'iyye” denir. Bunlar elbette en üst ilimlerdir zira 


kulluğun mutadını ve yolunu gösterirler. 


Veysel, “Akılın evinde hırthış çoğ idi” diyor. Çünkü akıl 
aynı zamanda çelişkiler, sorular, hafakanlar, tutarsızlıklar 
mekânıdır. Yani işe yaramayan, eski püskü eşyalarla dolu bir 
ev. Demek ki net bir kavrayışa sahip olmak için önce akıl evini 
temizlemek, düzene koymak gerekiyor. Yani insan doğduğunda 
akıl, Batılı filozofların bazılarının “tabula rasa” diye ifade ettik- 
leri “boş bir kâğıt” değildir. Zaten boşluk ve temizlik her zaman 
aynı şey değildir. Akıl temiz bir evdir ama boş değildir. Fikirler, 
tecrübeler, duygular aklın evine doluşmakta... O zaman onları 
da iman eliyle temizlemek, nizama getirmek gerekiyor ki insa- 
nın huzurla, rahatça oturabileceği bir ev olsun. 


Aklın istediğini fikir tartıyor, belki karşı çıkıyor. Akıl ve fi- 
kir sürekli bir çalışma içindedir. Zihin, bu ikilinin sürekli alıp 
verdiği, ölçtüğü tarttığı mekândır: 


232 


Akıl bezirgândır, gezer getirir 
Müvâzene onu tartar, oturur 
Zihin çeker, ambarına götürür 
Fikir onda hükmü câri bey idi 


Bu dörtlükteki kavramlara bakalım: akıl, müvâzene, zihin 
ve fikir. Şu sıralama bile akıl ve fikir arasındaki ilişkiyi mü- 
kemmel bir şekilde özetliyor. 


Veysel her bir kavramı bir mısra ile açıklıyor. Akıl bezir- 
gâna benzetiliyor. Niçin? Çünkü bezirgân, “bâzârgân” kelime- 
sinden gelir. Pazarcı anlamındadır. Bu yüzden akıl gerçekten 
de bir pazarcı gibi sürekli hareket halindedir. Almak, kavra- 
mak, anlamak için her şeye, her olguya, varlığa, düşünceye 
odaklanır. Evirir çevirir, alacağı satacağı fiyatı, kârı zararı he- 
sap eder. Fakat aklın bakındığı ve ilgilendiği şeyleri seçmesin- 
de müvâzene rol oynar. Müvâzene “denge veya tartı” demek- 
tir. “Vezin” kökünden gelir. Bu da “ölçmek, tartmak” demek- 
tir. Ölçmek, ölçü, ölçüt kelimeleri hep ilke bildirir. Çünkü her 
ölçü bir ilkeye göre tesbit edilir. Mesela kilo, okka, dirhem, 
ons, bunların hepsi ağırlık ölçüleridir. Her biri ayrı bir ağırlık 
ölçme ilkesine dayanır. 


Ölçmek aynı zamanda ahlâk bildirir. Zira ahlâk, belirli bir 
ilkeye dayanan belirli bir ölçü ile ölçmek demektir. Ahlâk bir 
tartı, bir terazi gerektirir. Terazide iki kefe olur. Birine ölçü, 
diğerine ölçülecek konulur. Ölçülecek ancak ölçüye göre ayar- 
lanır. Bu anlamda ahlâk, adalet demektir. Her terazinin refe- 
rans kefesine konacak ölçütleri belirleyen ilkelerdir. İlkelere 
göre davranmak ise ahlâk demektir. Hangi ilkeler varsa onla- 
ra uygun davranış tarzları seçilir. İşte bu seçimi yapan akıldır. 
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Akıl her gördüğünü alıp götürmez. Bir ölçüye, bir ilkeye göre 
seçer, tartar. Onun için müvazene burada muhakemeye denk 
gelir. Muhakeme “hakeme” kökünden gelir. Hikmet, hüküm, 
hükümet, tahkim, mahküm, vb. hep aynı köktendir. Muhake- 
me, sonunda bir hükme yol açan düşünce sürecidir. Yani akıllı 
kişide belli bir inceleme ve araştırma tartısı olmalıdır. Akılsız 
olanda ne müvazene ne muhakeme ne de ahlâk aranır. 


O halde akıl kavrar, müvazene tartar, ölçer biçer... Peki, 
zihin ne yapar? O da kavranan, ele gelen ve ölçülen nesneyi 
ve imgeyi alır, depolar. Fabrikaların veya zanaatkâr atölye- 
lerinin ambarları, depoları olur. Orada o fabrikanın, atölye- 
nin işlevi olan iş yapılmaz. Aynı bunun gibi zihin bir ambar- 
dır, bir işleme yeri değildir. Zihindeki malzemeden mâmul 
üreten, orada depolananları, saklananları, biriktirilenleri 
işleyen ise hepsinin üstadı olan, hâkimi olan fikirdir. Aklın 
fikirle ilişkisi de böyle dolaylı olarak kurulur. Akıl pazara gi- 
der, görür, beğenir. Müvazene alınacak olanları ölçer, seçer. 
Zihin o seçilenleri alır, ambara koyar. Fikir de o depolanan 
malzemeleri işler... Güzel bir eser ortaya koyar, kendisinin 
ve diğer insanların istifadesine sunar. 


Veysel'e kulak vermeye devam edelim: 
Baktım ki gayrete, durmaz çalışır 
Tamah onu görür güler, yılışır 


Kanaatla tamah durmaz, sürtüşür 
Tamah bilmem kimden almış öğüdü 


Bu dörtlükte belirtilen üç kavram da çok önemli: gayret, 
tamah, kanaat... Üçü de niyet ve hareket ile dolayısıyla ahlâk 
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ile ilgili... Veysel bu ve takip eden dörtlüklerde çok güzel bir 
ahlâk tefsirine girişiyor. 


Ahlâk, niyet ve hareket üzerine olan bir alandır. Aslında 
hayırlı işlerin ortaya çıkması için üç şeyin yan yana olması ge- 
rekir: niyet, kabiliyet, gayret... Bunlardan biri eksik olursa ol- 
maz. Mesela iyi niyetli birinin kabiliyeti de bir işi yapmaya el- 
verişli olsa, ama gayreti olmasa o kişi o işi hakkıyla yapamaz. 
Yine, iyi niyetli birinin gayreti de olsa ama kabiliyeti olmasa 
o iş eksik kalır. Fakat bu üç unsurun, yani niyet, kabiliyet ve 
gayretin esası niyettir. Bu üçü de ahlâki olmalıdır. Yani niyet 
hayra yönelmeli, kabiliyet o hayra yönlenmeli, gayret ise ha- 
yırlı bir usul ve yolla sarfedilmelidir. Niyet iyi olmadıkça ka- 
biliyetin ve gayretin çok olması bir işi meydana getirir, ama o 
hayırlı bir iş olamaz... i 


Veysel, niyet hayır olmadığı zaman şerre yol açan kötülük- 
leri sayıyor. Bunlar nurani akılca, yani akl-ı kül ile kontrol edil- 
meyen aklın, yani nefsani aklın yol açtığı kötülükler... Sonra 
göreceğiz ki fikir aklın emrettiği eylemleri iyiye doğru çekiyor, 
düzeltiyor. Yani nefsani akla kalsa gayret, kanaat, cömertlik 
gerçek olmaz. Onların yerine tamah, cimrilik, yalan hüküm sü- 
rer. Bu kötü işleri yapan ve bu kötü vasıfları taşıyan kişiler de 
akıllıdır. Ama müstakim bir fikirleri yoktur. Bencillik akılsızca 
bir davranış değildir, akıllı bir davranıştır. Ama hayırlı değildir. 


“Gayret,” Arapça kökeninde “haysiyetine dokunma, kıs- 
kançlık yüzünden hırslanma” anlamına gelir. “Gayrete gelmek” 
fiili de buradan geliyor. Yani kişinin, bir şeye kızarak, dayana- 
mayıp hırslanıp harekete geçmesi... Elbette dilimizde “gayret” 
daha çok olumlu anlamında kullanılır. Gayret, aklın ve fikrin 
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eseridir. Çünkü soyut düşünceleri somut ve görünür eylemlere 
çeviren gayrettir. Tamah ise gayretten memnun değildir. Ni- 
çin? Çünkü hâlis niyetle çalışmak yerine, çalışmadan, ter dök- 
meden, çile çekmeden elde etmek ister. Kolaycıdır, hemen is- 
ter, sabredemez, başkalarını devreden çıkarmaya uğraşır. 


Tamah, aslında Arapça “tama'” kelimesinin dilimizdeki 
söyleniş tarzıdır. İsfahâni'ye göre “nefsin bir şeye olan şid- 
detli arzusundan dolayı ona meyletmesidir.”S Tamahın zıddı 
kanaattir. İşte Veysel bunun için kanaat ile tamahın sürekli 
çatıştığını söyler. Kanaat, “ihtiyaç duyulan şeylerin en azına 
razı olmak” demektir." Yani kanaat; gayret ile elde edilenle 
yetinmek, kolunun uzanamadığı şeyi istememektir. Hak etti- 
ğine razı olmaktır. Tamah ise başkasının olana göz dikmek, 
yani hak etmediğini istemektir. Kanaat kelimesinin Arapça 
kök anlamlarından biri de devenin tuzlu otlaktan tatlı otlağa 
geçmesidir.” Demek ki kanaat sonunda kişiyi tatlılığa götü- 
rür. Nitekim Resülullah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bu- 
yurdu: “Kanaat en büyük hazinedir.” Yine buyurdu: “Kanaat 
eden izzet bulur, tamah ve hırs gösteren zillete düşer.” 


Demek ki tamahın sonu acılıktır. Hak'tan uzaklıktır. 
Hak'tan gafil olmaktan, O'nu unutmaktan doğar. Kanaat ise 
Hak'tan gelir. Mevlâmız'a iman edenler her şeyi O'ndan bi- 
lir, kanaat ederler. O'nu unutanlar ise tamah ederler. Bunun 
için hayatlarını, varlıklarını heba ederler. Mevlânâ hazretleri 
bunu şöyle beyân buyurur: “Âgâhlık (Allah ile beraber olmak, 
uyanıklık) güneş, hırs ve tamah ise buz misalidir” (Mesnevi, c. 1). 


15 el-Müfredât,s. 136. 
16 el-Müfredât,s. 403. 
17 Mütercim Âsım Efendi, Kâmüsü'l-Muhit Tercümesi, 4/3488. 
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Allah'ı hatırlayan birinin, yani gaflet uykusundan uyanan bir 
kişinin tamah ve hırs sahibi olması mümkün değildir. Yine o 
anlam yıldızı şöyle söyler: “Eğer gözünün, kulağının ve aklının 
saf ve tortusuz olmasını istersen, gözünü kapayan ve aklını ör- 
ten tamah perdelerini yırt” (Mesnevi, c. 2). 


Peki, “Tamah kimden öğüt almıştır?” Yani, tamahı do- 
ğuran şey nedir? Elbette İblis'tir, nefistir. Çünkü İblis de Hz. 
Âdem yaratılınca tamah etti. Mevlâmız'ın ona verdiği derece- 
sine kanaat etmedi. İnsanın yaratılışındaki hikmeti görmedi, 
itiraz etti, inkâr etti. Bu yüzden ebediyen Mevlâmız'ın rahme- 
tinden kovuldu. Demek ki tamah bir isyandır. Her günah gibi 
tamahın da bir aklın eseridir. Nefsani, yani “ben” deyip “o” 
demeyen aklın eseridir. Kanaat ise “o” deyip “ben” demeyen 
nurani aklın eseridir. Bunlar aynı akıl madeninden çıksa da 
nurani akıl demir cevheri, nefsani akıl ise curuf gibidir. Demir 
cevheri her zaman curufun içinde bulunur. Fakat cevher ayrı, 
curuf ayrıdır. Curufundan ayrılmayan demir cevheri kuvvetli, 
faydalı ve kıymetli bir sonuç vermez. 


Kanaat ve tamah da istek ile ilgilidir. Kanaatkâr kişi, iste- 
ğini hakka vurarak emelinin sınırını çizer. Bu yüzden başka- 
larını araç olarak görüp onları kullanmaz. Tamahkâr kişi ise 
sonsuz emelleri için ne gayretini sarf eder ne de layık olduğu, 
kesbettiği, hak ettiği sınırı tanır. O yüzden kendini de diğer- 
lerini de çıkarı için kullanır. İsteklerine herkesi kurban eder. 
Yıkıcıdır, kıyıcıdır. 


Evet, tamah aklı karartan, onu devreden çıkaran bir kö- 
tülüktür. Mevlânâ hazretleri tamahın esir edici yönünü şöyle 
anlatır: “Tamahkâr olan kimse tutuk sözlü olur, serbestçe ko- 
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nuşamaz. Tamahı olan kişinin gönül gözü, yani basar-ı basi- 
reti nasıl parlar? Onun gözü önünde mansıp, mevki ve altın 
hayali gözde çıkmış kıl gibi olur, hakikati göstermez” (Mesnevi, 
c. 2). Yine Mevlânâ hazretleri buyurur: “Düştüğümüz bütün 
eziyet, uğradığımız dert, ham tamahtan ileri gelir. Nefsin sı- 
nayışından, arzunun bizi zorlamasından doğar” (Rubâiyyât). 


İbn Atâullah el-İskenderi hazretlerinin bir hikmetini bu- 
rada zikretmek gerekir: “Ümidini kestiğin şeyden hürsün. 
Tamah ettiğin şeyin ise kölesisin.”8 İşte bu yüzden özgürlük 
getiren kanaat ile köleleştiren tamah sürekli bir çekişme, mü- 
cadele içindedir. 


Kişinin o halde isteklerini eleyecek, doğrultacak ahlâki 
bir vasfa ihtiyacı vardır. Bakalım o vasıf ne imiş: 


Sehâvet tamaha vurunca yıktı 
Hırs meydana bir velvele bıraktı 
Sabır hırsın duluğuna bir çaktı 
Kin ve kibir ele aldı, ağıdı 


“Sehâvet” cömertlik demektir. Resülullah Efendimiz [sal- 
lallahu aleyhi vesellem) buyurdular ki: “Sehâvet sahibi Allah'a 
yakındır, insanlara yakındır, cennete yakındır, cehennem- 
den uzaktır. Cimri ise Allah'tan uzaktır, insanlardan uzaktır, 
cennetten uzaktır, cehenneme yakındır. Allah cahil sehâvet 
sahibini, ibadetine düşkün cimriden daha çok sever” (Tirmizi). 


Mevlânâ hazretleri de bu babda şöyle der: “Para vermek 
cömert olana layıktır. Âşığın sehâveti ise can vermektir. Al- 


18 Hikem-i Atâiyye, S. 75. 
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lah yolunda ekmek verirsen sana ekmek, can verecek olursan 
sana can verirler” (Mesnevi, c. 1). 


Veysel'e göre tamahın düşmanı cömertliktir. Neden? 
Çünkü vermeyen aldığını da takdir edemez, kıymetlendire- 
mez. Cömertliği besleyen tevazudur, hak duygusudur, merha- 
mettir. Cömertlik vermek ile ilgilidir. Neyi, ne kadar ve nereye 
vermek ikincil bir meseledir. İnsan verdikçe insan olur. Top- 
ladıkça da kendinden uzaklaşır. 


Biz cömertliği ve tamahı genellikle para ile ilgili sayarız. 
O yüzden sadakayı sadece servet sahiplerinin vereceğini zan- 
nederiz. Halbuki kişinin sahip olduğu her değer cömertliğin, 
dolayısı ile tamahın konusudur. Bizde olan her şey servettir 
ve dağıtılmaya layıktır. Sevgi, ilgi, bilgi, ihtimam, tebessüm, 
erdem, göz yaşı, dua, fikir, acıma, affetme, daha niceleri hep 
servettir ve başkalarına bağışlanmalıdır. Kişi para bakımın- 
dan, maddi varlık anlamında zengin olabilir ama cömert ol- 
mayabilir. Genellikle de öyledir. 


Cömertlik müminin ayırt edici vasfıdır. Çünkü Resülul- 
lah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: “Sadaka 
kişinin müslüman olduğuna bir delildir” (Müslim). Allah'ın en 
nefret ettiği özellik ise cimriliktir. 


Cömertler mutlaka kanaat ehlidir. Kanaatkâr insanlar ek- 
meklerini ikiye böler ve yarısını muhtaca verirler. Ama mal 
mülk, şöhret ve kudrete talip olan insanlar durmadan birik- 
tirirler; dağıtmayı, vermeyi düşünmezler. Büyük zatların ve 
âriflerin hepsi aynı zamanda cömert insanlardır... Maddi var- 
lıklarından sadaka verirler, cömertlik gösterirler. Hatta kimi- 
si maddi zenginliğini fakirlere sadaka vererek kendileri fakir 
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konumuna düşmüştür. Hz. Ebü Bekir Efendimiz'in (radıyallahu 
anh) şanı böyledir. Kimisi ise maddi varlıkları yok iken, yani 
yoksul iken de infak etmişlerdir... Hz. Ömer ve Hz. Ali Efendi- 
miz de (radıyallahu anhümâ) böyledir. 


İmam Şibli'ye (kuddise sırruh) sormuşlar: “Beş devenin 
zekâtı nedir?” Cevap vermiş: “Şer'i ölçülere göre bir koyun. 
Ama bize göre hepsini vermek lazım.” “Delilin nedir? Kime 
uymaktasın?” Cevap: “Hz. Ebü Bekir'e. O nesi varsa Hz. Pey- 
gamber'e [sallallahu aleyhi vesellem) getirdi. “Çocuklarına ne bı- 
raktın?” sorusuna ise, “Allah ve Resülü'nü' dedi.” 


Mevlânâ hazretleri şöyle buyurur: “Eğer cömertlik dola- 
yısıyla elinde mal kalmayacak olursa, Allah'ın ihsan ve keremi 
seni nasıl pâyimal eder ve horlanmış bir halde bırakır? Ekin 
eken kimsenin sonunda ambarı boşalır ama tarlası iyileşir. Bir 
tohumu ambarda saklayıp stok edenin ise buğdayını hâdisât 
bitleriyle fareler yer” (Mesnevi, c. 1). 


Büyükleri büyük yapan, aslında maddi olmayan varlıkla- 
rını da Allah için vakfetmeleri ve tasadduk etmeleridir. Tebes- 
sümleri, sözleri, muhabbetleri, dostlukları, yardımları insan- 
ların yoluna serilmiştir. Kendilerinden bir şey talep edeni geri 
çevirmezler. Yüce Mevlâmız'ın ahlâkıyla ahlâklananlar elbette 
onun şu emrini de can kulağıyla işitip tutarlar: “Ve sakın bir 
şey isteyeni azarlama” (Duhâ 93/11). 


Tamahı besleyen hırstır. Hırs olmadıkça kişi tamah et- 
mez, hakkı olmayanı istemez, onun için etrafını, kendini, 
adaleti yıkmaz. Hırs, “aşırı biçimde arzu etmek ve aşırı biçim- 
de istemektir.”9 Yani sınırsız, tutarsız istek demektir. Böyle 


19 el-Müfredât, s. 299. 
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insana “muhteris” denir. Hırs içinde olan sonunda hüsrana 
uğrar... Çünkü ölçüyü, müvazeneyi, kanaati, cömertliği unu- 
tur. Muhteris kişi diğerini düşünmez, kendini düşünür... Bu 
sebepten fazilet olan vasıfları geriye düşer. Zaaf olan bencillik, 
cimrilik, hasislik gibi yönleri ise öne çıkar. 


İlginçtir... Arapça'da hırslı anlamındaki “hâris” kelimesi, 
“yağmuru ile yeri âdeta soyan bulut” ve “cildin soyulmasına 
yol açan bir çeşit yara” manasına da gelir.29 Demek ki hırs ki- 
şiyi insanlığından, kişiliğinden, özünden soyuyor. Cilt, kişiyi 
dış tehlikelerden ve hastalıklardan koruyan bir zırhtır. Aynı 
zamanda hava almamızı sağlar. Cilt soyulur, yara olursa orası 
tehlikelere maruz kalır. O halde hırs tâ can kılıfını öyle soyu- 
yor, kişiyi nefsin bütün zararlarına açık hale getiriyor. Burada 
“beşer” kelimesinin “cilt” anlamından geldiğini de ekleyelim. 
Demek ki hırs beşerliği sıyırıp götüren bir rezilettir. 


Devlette çalışırken bir memur alma komisyonunda üyey- 
dim. Mülakata genç bir kızımız girdi. Ona sordum: “Hırslı 
mısın?” Bana cevap verdi: “Hayır, hırslı değilim, azimliyim.” 
Ben de sıkıştırmak için, “Ne farkeder ki, hırs, azim aynı şeyler 
işte” dedim. Kızımız bana hiç unutmayacağım şu hikmeti söy- 
ledi: “Hayır, ikisi aynı şey değil. Çünkü hırs birilerinin üstüne 
basarak yükselmektir. Azim ise kendi ayakları üstünde yük- 
selmektir. Ben kimsenin sırtına basarak yükselmek istemem.” 
Söylemeye gerek yok, hemen o kızcağızı işe aldık. 


Hırsın düşmanını Veysel hemen söylüyor: sabır. Burada 
Veysel'in irfanı ile neredeyse Asr süresini şerhettiğini görü- 
yoruz: “Asra yemin olsun. Mutlaka insan hüsran içindedir. 


20 el-Müfredât, s. 299. 
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Yalnızca iman edenler ve birbirlerine hakkı ve sabrı tavsiye 
edenler müstesna...” 


Yani, ebedi hüsrsna uğramamak için üç yol var: iman, 
hak ve sabır. Bu kıtada bu üç yolun zıdları da zımnen sayılmış 
oluyor: küfür, yalan ve tamah... Bu olumlu ve olumsuz vasıflar 
birbirlerinden ayrı şeyler değildir. İmanı olan kişi, zaten bir 
ism-i şerifi de “Hak” yani “gerçek” olan Cenâb-ı Hakk'a tes- 
lim olmuş kişi demektir. Gerçeğe bağlananlar da sabrederler... 
Peki, Gerçek olan Allah'a bağlanan kişi ne için, neye karşı sab- 
reder? Dünya dertleri, dilediğinin olmaması, istediği anda ol- 
maması, başkalarından gelen sıkıntılara karşı elbette... Kişinin 
sabrı yokluk ve yoksunluğa karşı değil midir? 


“Sabır,” Arapça kökenine bakarsak, “nefsi akıl ve şer'in 
gerektirdiği hususlara karşı hapsetmektir”, “tutmak”tır.2' Sa- 
bır kendini koyvermek değil dirençtir, zayıflık değil sağlam- 
lıktır. Nitekim dilimizde “sabır taşı” diye ırmağın üzerinden 
aka aka yamyassı, parlak ve sağlam hale getirdiği taşa denir. 
O taş sabır taşıdır, çünkü akıntıya karşı koymakta, parçalan- 
mamakta, sürüklenmemektedir. 


Sabır, aynı zamanda Mevlâmız'ın da bir vasfıdır. Çünkü 
Rabbimiz'in isimlerinden biri “çok sabırlı, ceza vermekte ace- 
le etmeyen, çok sabreden” anlamında es-Sabür'dur. Bizim di- 
limize de bir zikir olarak geçmiştir, farkına varmasak ta: “Yâ 


sabır” çektiğimizde aslında “Yâ Sabür” demek isteriz. 


Ebü Musa [radıyallahu anh] anlatıyor: Resülullah (sallallahu 
aleyhi vesellem) buyurdular ki: “İşittiği şeyin verdiği ezaya Aziz 
ve Celil olan Allah'tan daha sabırlı kimse yoktur. Çünkü O'na 
21 el-Müfredât,s. 43. 
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şirk koşulur, evlatlar nisbet edilir. O, yine de onlara afiyet 
ve rızık vermeye devam eder.” Allah'ın müminlerin vasıflarını 
sayarken ve kurtulanları müjdelerken sabredenleri zikretme- 
sinin bizce bir hikmeti budur. Sabır, dünya hayatında imanın 
en büyük yardımcısı ve semeresidir. 


Âlimlerimizden bir zat şöyle buyurmuştur: “Allah Teâlâ 
sabrı tökezlemeyen bir at, körlenmeyen bir kılıç, bozguna uğ- 
ramayan bir ordu, yıkılamayan, hatta gedik bile açılamayan 
muhkem bir kale kılmıştır. Sabır ile nusret (zafer) iki kardeş- 
tir, bunlar bir anadan süt emmiş ve hiçbir zaman birbirinden 
ayrılmayacaklarına dair yemin etmişlerdir. Zafere ulaşmak, 
sabırdan sonra gelir. Ferahlık ve sevinç üzüntüden sonra ge- 
lir. Kolaylık da zorluk ve sıkıntıdan sonra gelir.” Bu sözleri 
Peygamberimiz'in, “Nusret (yardım) sabır iledir” hadisinin 
bir şerhi olarak görmek lazım. Meşhur bir hadis de şöyle nite- 
kim: “Men sabera zafera”, yani “sabreden kazandı.” 


Ahmed-i Muhtar Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) sab- 
rı açıklayan şerefli sözü şöyledir: “En üstün ibadet sıkıntıya 
sabretmektir” (Tirmizi). Çünkü sabır başlı başına bir ibadet- 
tir ve aslında bütün ibadetler sabır şemsiyesi altındadır. Kişi, 
nefsinin aldatmalarına, vesveselerine sabrederek abdestini 
alır, namazını kılar. Nefsinin “niye veriyorsun, sen kazandın” 
dediğin mallardan zekât ve sadakayı bu vesveselere karşı sab- 
rederek verir. Hac zaten başlı başına iklime, coğrafyaya, ka- 
labalığa karşı sabretme ibadetidir. Rüşvet, yalan, sahtekârlık 
dürtüsüne hep sabır ile karşı koyar. 


Sabır tek çeşit değildir, Peygamber Efendimiz aleyhis- 
salâtü vesselâmın buyruğuna göre üç türlüdür: “Sabır üçtür: 
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Musibetlere karşı sabır, taatte (kullukta) sabır, günah işle- 
memekte sabır.” Yine buyurur: “Sabırla iman arasındaki ilgi, 
bedenle baş arasındaki ilgi gibidir.” Demek ki imanın göster- 
gesi sabırdır. Sabırsızlık imanın zayıflığını gösterir. Zira kişi 
şu dünyadaki sıkıntılara ve nefsin dürtülerine ancak Allah'ı 
gücendirmemek için karşı koyabilir. 


Evet, sabır sıkıntıya karşı gösterilir. Sabır, bu açıdan hak- 
sızlığa karşı da gösterilir. En büyük sıkıntı yalan ile haksızlık 
ile, zulüm ile karşı karşıya kalmaktır. Onun için Asr süresin- 
de önce “hakkı tavsiye edenler”, daha sonra da “sabrı tavsiye 
edenler” zikrediliyor. Çünkü dünyada kuvvetli olanların yalan- 
larına ve fesadına karşı inanan, sabrıyla ve o sabrın yaslandığı 
ümit ve o sabrın yeşerttiği gayret ile cevap verir. Sabır atalet ile 
değil, gayret ile olur. Sabır yiğitliktir, meydan okumaktır, mey- 
dana çıkmaktır, meydandan kaçmak değil... Nitekim sabrın bir 
anlamı da savaşta kahramanlık göstermektir.2 


Ancak inanan, gerçeği bilen ve ona bağlanan ve sabreden 
kanaat sahibi olabilir. Bunun dışında insanı kanaate sahip kıla- 
cak başka bir vasıf yoktur. Bir hadis-i şerif şöyledir: “Müminin 
silahı sabır ve duadır” (Deylemi). Sabrın silah olarak zikredilmesi 
manidardır. Çünkü silah hem savunma hem de saldırı aracıdır. 
Savunma da saldırmayla beraber olur. Kişi kendine saldıran bi- 
rine silahıyla karşı kor, bir manada diğerinin silahının etkisini 
kendi silahıyla bertaraf eder. Demek ki dünyadaki haksızlık ve 
eziyetlerin saldırısını sabır ve sabrı veren Mevlâ'ya olan niyaz ile 
savuşturmalıyız. Mevlâ sabrımızı çoğaltsın, kendini zikreden- 
lerden, yalnızca O'ndan yardım isteyenlerden eylesin... 


22 el-Müfredât,s. 43. 
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Sabır en büyük imtihandır. Çünkü nefsimiz sıkıntı ve 
eziyetlere karşı mücadelede zorlanır. Bunun için Peygamber 
Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem), Allah'tan sabır isteyen biri- 
ne şöyle buyurdu: “Allah'tan bela mı istiyorsun? Önce afiyet 
iste” (Tirmizi). 

Kâfirin sabrı da kanaati de yoktur. Çünkü kendisi haricin- 
de bir kutsal, tanrı, kuvvet, kudret tanımaz. Bu yüzden kendi 
dışındaki ve üstündekiler için ümit, sabır ve gayreti olamaz. 


Veysel'in saydığı bu üç kurtuluş yoluna, yani cömertlik, 
sabır ve kanaate karşılık ise üç sapkınlık yolu var: küfür, yalan 
ve tamah... 


Küfür, yok etmek değil, yok saymaktır. Arapça'da kü- 
für, aslında “örtmek” demektir. Geceye “kâfir” denir, çünkü 
karanlığıyla her şeyi örter. Nitekim toprağın altına tohumu 
gizlemesi, gömmesinden dolayı klasik Arapça'da çiftçiye de 
“kâfir” denir. Küfür; örtmek, gizlemek, görmezden gelmek- 
tir. İnkâr etmektir. Yoksa kimsenin Mevlâ'yı görmezden gele- 
rek yok etmesi mümkün değildir. Asıl ve yegâne varlık elbette 
O'dur. Kâfir bu sebepten aslında gerçeği gizleyen, örten, ken- 
dine karartan demektir. Bu yüzden de kendine ve varlığa karşı 
yalan söyleyen, yalanlayan ve yalanlanan demektir. “Küfrân” 
kelimesi de bu anlamda “nankörlük” etmek,” yani verilene 
karşı şükretmeyip isyan etmektir. Küfrânın sonu hüsrandır. 
Çünkü vereni ve verileni görmezden gelen, kendini tanrılaş- 
tıran, kendinden başka gerçek bilmeyen kişi elbette tamah 
eder. Kabının, istidadının, çalışmasının ötesinde karşılık bek- 


23 el-Müfredât,s. 480. 
24 el-Müfredât,s.481. 
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ler. Halbuki onlar için ecir, “cehennem ateşi”dir. Mevlâmız 
hemen hepimizi bu ebedi hüsrandan muhafaza eylesin... 


Yaratan Asr süresinde, “Muhakkak insan hüsrandadır” 
âyetinde niçin “hüsran” kelimesini kullanıyor? Çünkü hüs- 
ran, kayıp, ziyan, sermayeyi kaybetmek demektir. Kıymeti 
bilmemek, onu kaybetmek, ona ihanet etmek demektir. Allah 
insana bu en şerefli varlığı bahşettikten ve sonsuz nimetlerle 
donattıktan sonra, ona kendini bildirdikten sonra, ona bütün 
bu kazançları verdikten sonra küfür, yalan ve tamah ile dolan 
insan elbette başlı başına hüsran içindedir, zavallıdır... Kendi- 
sine verilen nimetleri çarçur eden, kendini harcayan bir bed- 
bahttır, bir müflistir. Mevlâ bizleri hıfzeyleye... 


n 


Bir de şu mısraya bakalım: “Kin ve kibir ele aldı, ağıdı. 
Yani, kin ve kibir, sabır hırsa dayak attıktan sonra onu teselli 
etmeye çalışırlar. Çünkü bunlar da küfrün, yalanın, tamahın 
dostudurlar... Kin, bu anlamda sabrın zıddıdır. Affedeceğine 
ve eksiğini ikrar edip tövbe edeceğine düşmanlık beslemek 
hamlığın esasıdır. Çünkü eksiği sürekli başkasında aramak 
hamlığın alamet-i fârikasıdır. Kendi eksiğinin aynısını kendi- 
ne gösterene düşmanlık beslemek kemalatın tam tersidir. Her 
kusuru ve eksiği kendinden bilmek ise kemalattır. 


Sabır insana bir tefekkür, bir tezekkür ve teşekkür kapısı 
açar... İnsana vakit verir. Varlığını gözden geçirme, edebini, 
yani varlığının Hak ile olan ilişkisini sorgulama fırsatı verir. 
Böyle bir nadasa giren tarla, bir mevsim sonra muhteşem 
mahsuller vermeye başlar... 


O halde sabır ile tamahın savaşında kibrin ne işi var? 
Çünkü “ben” diyen bencil nefis mütekebbirdir. Kibir, kendini 
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büyük görmek, ötekini küçük görmektir. Büyüklenmek, bü- 
yüklük taslamak demektir. Râgıb el-İsfâhani'nin dediği gibi: 
“Tekebbürün en büyüğü, hakkı kabul etmemekten ve Allah'a 
karşı boyun eğip bağlanmayı kendine yedirememekten kay- 
naklanır.”5 Kibir veya tekebbür “büyüklük” demek değildir. 
“Büyüklük taslamak”tır. Zira hiç kimse el-Kebir, yani tek 
büyük olan Allah kadar büyük olamayacağı için, kendine üs- 
tünlük yakıştırmak en başta Hakk'a bühtandır, haksızlıktır, 
isyandır, zulümdür. Çünkü üstünlük vehmedilen vasıfları da 
yaratan O'dur. Kibir, dolayısıyla benliğin eseridir. Benlik de 
tamahı ve kini besler. İşte bu yüzden bu kavgada kibir ve kin, 
tamahın yanında yer alırlar... 


Baktım ki yalan geldi, dikildi 
Gerçek geldi yalan kaçtı, sıkıldı 
Ararken gerçekle yalanı buldu 
Hele görsen onda seyir çoğ idi 


Bu kıtanın bize hatırlattığı ilâhi haber şudur: “Hak geldi, 
bâtıl zail oldu” (İsrâ 17/81). Evet, hak, yani gerçek gelince bâtıl, 
yani yalan ortadan kalkar. İsfâhani'ye göre, “bâtıl,” hiçbir aslı 
olmayan şeye denir. Demek ki, hak “asıl” demektir aynı zaman- 
da... “Hak”, İsfâhani'ye göre “bir şeyi hikmetin gereği olarak 
icat edene, yaratana” denir. Yani, “gerçek” demektir. Allah'ın 
bir ismi de “Hak”tır, yani “gerçek”tir. Nitekim Mevlâmız Hac 
süresinin 6. âyetinde şöyle buyurur: “Allah Hak'tır ('gerçek'tir) 
ve onların Allah'ın dışında imdada çağırdıkları asılsızdır.” 


25 el-Müfredât, s. 435. 
26 el-Müfredât, s. 327. 
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Veysel de şiirinde aslında bu âyetlerin manasını dillen- 
diriyor: Yalan koşuyor, tamah ve kanaatin savaştığı meydana 
yetişiyor. Çünkü yalan, tamahın kardeşidir. Onun yanında saf 
tutar her zaman... İsteklerini üstün tutan kişi, aynı zamanda 
mutlaka yalan da söyler. Doğruyu söylemek ise inancı, hakkı 
üstün tutmaktır. Yani yalanın yanında yer alanlar olduğu gibi, 
bir de hakkın taraftarları var. Âkif'in dediği gibi: “Hakkı tutar 
kaldırırım.” Niçin? “Çünkü Hakk'a, gerçek olan ‘zat-ı mut- 
lak'a bağlıyım. Onun taraftarıyım. Onun için yalanın, küfrün, 
zulmün karşısındayım.” 


“Hele görsen onda seyir çoğ idi.” Bu mücadelede seyir 
çok, çünkü yalan ve gerçeğin mücadelesi asla bitmez. Hem in- 
sanın kendi içinde hem başka insanlarla ilişkilerinde hem de 
toplumlar arasında bu sürer gider. 


Yalanı görünce bereket kaçtı 
Vicdân ile yalan bir kavralaştı 
Vicdân yalanları çiğnedi geçti 
Her ana doğurmaz böyle yiğidi 


Yalan ortaya çıkınca sadece gerçek kaybolmuyor, aynı za- 
manda bereket de kaçıyor. O halde bereket nedir? “Bereket,” 
Arapça'da esasen “devenin göğsü” demektir. Devenin göğsü 
ne kadar sağlamdır. Bu yüzden “bereket” sebat etmek, güçlük- 
lere rağmen durduğu yerden ayrılmamak anlamına da gelir. 
“Bereket” denince aklımıza yağmur da gelir. Nitekim bere- 
ketin bir anlamı da “suyun biriktiği yer”dir. Bereket kavram 
olarak ise bir şeyde ilâhi hayrın sürekli olmasıdır. Aynı kökten 
gelen “mübarek” kelimesi ise içinde hayrın bulunduğu şeydir. 
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Sınırsız, sayılamayacak, hissedilmeden gelen ve sürekli çoğa- 
lan hayra “bereket” denir.2 


“Yalanı görünce bereket kaçtı.” Çünkü bereket hayır ile 
ilgilidir, yalan ise şer ile... Bu yüzden yalanın olduğu yerde be- 
reket olmaz. Kişi ve toplumlar yalan ile mal biriktirip güç elde 
edebilirler ama bereket elde edemezler. Bereket Rabbimiz'in 
bir nimetidir. Onu hak etmek için hak yoldan gitmek gerekir. 
Hak bir niyete, hak bir gayrete, hak bir hedefe sahip olmak 
gerekir. Gücün kendisi hayır değildir. Hayır yoldan devşirilen 
ve hayır yolda kullanılan güç hayırdır. 


Peki, hayır nedir? Aslında Mevlâmız'ın hoşuna giden, 
O'nun sevdiği her şeydir. “Bunlar nedir?” diye sorulacak olur- 
sa bu cevap da muğlak değildir. Mevlâmız Kur'an'ında, Pey- 
gamber Efendimiz sözlerinde ve işlerinde, O'nun şerefli vâris- 
leri olan âlimler, ârifler ve faziletli kişiler de kendi yollarında 
bu hayırları bize bol bol göstermişlerdir. 


Veysel'e göre bereket yalandan kaçınca ortaya vicdan çı- 
kıyor. Vicdan yalan ile baş başa kalıyor. “Vicdan” da Arapça 
kökenli bir kelimedir. “Vücut” kelimesiyle aynı köktendir. 
Manası “varoluş, yoktan var olma ve hazır bulma”dır. Beş 
duyu organlarından biriyle bulmaya, keşfetmeye ve var ol- 
maya deniyor. “Ali'yi buldum” demek için bu kelimenin kökü 
olan “vecd” kullanılıyor mesela. Akıl ve akıl vasıtasıyla yüce 
varlıkları bulmak, tanımak ve bilmek de “vicdan” kelimesinin 
temelinde olan anlamlar...28 Allah aşkı ile dolmak, keşfetmek 
anlamında “vecd” kelimesi de aynı kökten gelir. Hak Teâlâ'nın 
güzel isimlerinden olan el-Vâcid de aynı kökten gelir. “Vâcid;” 


27 el-Müfredât,s. 129-130. 
28 el-Müfredât, s. 826. 
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bulan, vücuda getiren, hiçbir şeye ihtiyacı olmayan anlamına 
gelir. Yüce Allah istediği şeyi, istediği canlıyı istediği zaman 
bulur, hükmünü infaz eder. Hiçbir canlı O'ndan gizlenemez. 
Hiçbir şey O'ndan kaçamaz. O'nun hiçbir şeye ihtiyacı yoktur. 
Her şey O'na muhtaçtır. 


Vicdan yalana tahammül etmiyor, ona karşı çıkıyor. Çün- 
kü vicdan madem “aslını bulan” bir melekedir, o halde her- 
kesin aslında olan doğruluğu emreder, kişi yanlış yapsa da 
yanlışlığını ona gösterir. İnsan pişman olur ve aslına, gerçeğe, 
hakka döner. O yüzden aslında en feci durum vicdanın sus- 
masıdır. İnanan kişide vicdan yok olmaz, fakat susar. En güzel 
durum ise kişi yanlış yapsa da ona “yanlış” demesi ve Rabb'ine 
dönmesi, yönelmesi, yani tövbe etmesidir. 


“Tövbe,” Arapça'da “Allah'a yöneliş” demektir. Elmalılı 
Hamdi Efendi, bunu klasik Türkçe'deki “ircâ-i nazar” kelime- 
siyle tefsir eder. Yani “bakışı çevirmek.”2* Demek ki Mevlâmız 
kendisine yönelen bizler gibi pek kusurlu ve günahkâr kulla- 
rına tövbe ihsan ederek, yönelmeyi nasip ederek kendisi de 
rahmet ve lutuf bakışını bizlere çeviriyor. Bizleri bulunduğu- 
muz durumda bırakmıyor, yeniden muhafazasına, şefkatine, 


merhametine çekip sarıyor. 


Tövbe bir ihsandır. Allah kuluna tövbeyi ikram ediyor. Ni- 
tekim Tevbe süresinin 117. âyetinde de böyle buyuruyor: “Son- 
ra da tövbe etsinler diye Allah onlara tövbe ihsan eyledi.” Çok 
tövbe eden kula “tevvâb” denir. Allah'ın güzel isimlerinden biri 
de et-Tevvâb'dır. Bu ism-i şerifin anlamı, kulların kendi zatına 
olan tövbelerini çokça kabul edendir. Zira Allah Teâlâ, kulların 


29 Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'ân Dili (tekrar basım), 
İstanbul: Yenda Dağıtım, 2009, 4/459. 
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kendisine yönelmesinden daha da fazla onlara yönelir, onlara 
rahmet ve şefkatiyle muamele eder.3 Kul, isyanından ve güna- 
hından Hakk'a yönelir. Hak Teâlâ ise onun yönelmesini kabul 
edip onun halini daha yüce bir hale çevirir. 


Tövbe büyük bir makamdır. Nitekim Resülullah Efen- 
dimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: “Eğer siz hiç 
günah işlemeseydiniz, Allah Teâlâ sizi helâk eder ve yerinize, 
günah işleyecek (fakat tövbeleri sebebiyle) mağfiret edece- 
ği kimseler yaratırdı” (Müslim; Tirmizi). 


Tövbe, acziyet bildirdiği için abdiyetin nişanesidir. Her 
tövbe imanı yeniler. Her tövbe sanki yeniden kelime-i tevhi- 
di söylemek gibidir. Çünkü kendisinin kul ve Mevlâmız'ın tek 
ilâh olduğuna inanmayan biri O'ndan af dilemez. “Benim her 
yaptığım doğrudur” sözü asla inanan birine yakışmaz, çünkü 
nefsini tanrılaştırdığını gösterir. Tövbe ise nefsin ayaklar altı- 
na alındığı, hakkın itiraf edildiği ve et-Tevvâb'a, yani tövbele- 
ri çokça kabul eden Mevlâmız'a yönelindiğinin işaretidir. Bu 
açıdan günahları tövbe ile temizlemek gerekir. 


Veysel'in şiirinde vicdan yalan ile güreşe tutuşur, onu ye- 
ner. Çünkü vicdanına kulak veren kişi, asla şerri, yalanı, küfrü 
onaylayamaz. Bakalım bu kavga döğüş nasıl sonuçlanıyor: 


Fikir geldi düzenledi o şarı 
Döğe döğe barıştırdı onları 
Kahretti yalanı, kovdu dışarı 
Pişmemişti daha yalan, çiğ idi 


30 el-Müfredât, s. 209-210. 
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Bu yalan, gerçek, tamah ve vicdan arasındaki mücadeleye 
nihayet fikir gelip vaziyet ediyor. Dikkat edelim; fikir bütün 
bu birbiriyle savaşanları nasihat ederek yola getirmiyor, onla- 
rı döğe döğe barıştırıyor. Demek ki fikir sadece sessiz sedasız, 
soyut bir şekilde işleyen bir makine değildir. Ahlâkın muhafı- 
zıdır. Salim tefekkür, zikrin ve şükrün kaynağıdır. 


Evet, modern anlayışta sadece soyut düşünce ile ilişkili 
görülen fikir, aslında ahlâkın en kuvvetli müellifidir. Çünkü 
“düşünüp, ibret almak” güzelleşmenin, kâmil olmanın yolu- 
dur. Gönlün iyileşmesi ve aslına dönmesi ancak salim bir te- 
fekkür ile mümkündür. Modernlik düşünceyi ahlâktan, yani 
varlık bilinciyle hareket etmekten bağımsız saydığı için onu 
spekülatif düşünce ile eş anlamlı görmüştür. Dolayısıyla varlı- 
ğına, yani fıtrata, yani Hakk'ın yaratışına bağlanmayan kimse 
salim bir tefekkür içinde olamaz. Geleneğimizdeki özgün gü- 
zelliklerin hepsi fikrin, tefekkürün, düşüncenin eseridir. Bir 
kuş evi, bir sadaka taşı elbette hayra yönelmiş fikrin eseridir. 
Bütün ince işler ve davranışlar böyledir. Her birinin köküne 
bakılırsa mutlaka Allah'ın ve Resülullah'ın (sallallahu aleyhi vesel- 
lem) bir emri keşfedilir. 


“Fikir geldi düzenledi o şarı.” Bu dörtlükte fikir bir şey 
daha yapıyor, yalanı tutup “şar”dan, yani varlık şehrinden 
dışarı atıyor. Bu “şar,” yani şehir çok önemli bir mazmun- 
dur. Daha önce de bahsettik. Burada Hacı Ârif Bey'in nefis 
nihâvend şarkısının güftesini hatırlayalım: “Vücüd ikliminin 
sultânı sensin.” Vücut, sadece beden anlamına gelmez. Asıl 
“varlık” anlamına gelir. Varlık iklimi, varlık şehri... İnsan var- 
lığı, klasik gelenekte genellikle bir şehre benzetilir. Gönül o 
memleketin sultanıdır, akıl veziridir, vb... 
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“Şar” ve “şehir” kavramları bize fikir ve yalan gibi kavram- 
ların soyut olmayıp, aslında hayatta somutlaşan unsurlar oldu- 
gunu da hatırlatıyor. Çünkü “medeniyet” kelimesi de “medine,” 
yani “şehir” kelimesinden türetilmiştir. Demek ki buradaki şar, 
medeniyetin merkezi olan şehirdir. Ve fikrin gelip düzenlediği 
bir medeniyetten bahsediliyor. Gerçekten de öyle değil midir? 
Bir medeniyeti diğerinden ayıran, onun varlık, dünya ve hare- 
ket telakkisi değil midir? Bunlar da öncelikle kendine has ve di- 
gerlerinden farklı bir tefekkür ve bakış gerektirir. 


“Pişmemişti yalan, daha çiğ idi.” Yalan varlığın dışına atı- 
lıyor, çünkü pişmemiş. Yani gerçeğe tâbi olmamış, gerçeğe ik- 
rar vermemiş. Yalan gerçekten de pişmemiş, pişmeyen ve asla 
pişmeyecek bir kavramdır. Çiğdir, kişi bir kere ısırsa anlayıp 
tükürür. O çiğ tadına rağmen kişi durmayıp ağzına atıp çiğne- 
se bile yalanın yine tadı kötüdür. Hatta insan şekere bulanmış 
olsa da o çiğ şeyi yese bu kez midesi rahatsız olur. Demek ki 
insan varlığı nasıl çiğ bir şeyi hazmedemiyorsa, insanın Hak 
Teâla'nın, yani “gerçek”in eseri olduğu düşünülürse, ne zihni 
ne de akli varlığı yalanı yese yutsa bile ondan ne rahat ne fay- 
da ne de zevk alır. 


Mümin kişinin zihni yalana kansa bile gönlü reddeder. 
Çünkü insanın yaratılışı gerçek üzerinedir. Sevdası, gönlü, eği- 
limi daima gerçeğe doğrudur. Kendini kendi nefsinin, çıkarları- 
nın eliyle alıkoymadığı müddetçe, her insan gerçeğe, ışığın etra- 
fına çekilen bir pervane gibi çekilir. Çünkü gerçek denilen şey, 
özlerimizin bağlı olduğu hakikattir, yani yaratandır. 


Yaratanın nisbetinden kimse kaçamaz, O'nun varlığına 
bağlanmadan kimse gerçek olamaz. Hatta kâfirler bile başka 
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şeyleri, hazları ve kişileri tanrılaştırarak, yani bağlanarak ya- 
şarlar. Yani Hakk'a teslim olmamak için sadece dünya hayatı 
gibi kısa bir müddet bu çekime karşı koyabilirler. Yoksa ne ruh- 
ların yaratıldığı andan dünyaya gelme anına, hatta akılları bâliğ 
olana dek ne de ölümlerinden sonra gerçek olan Mevlâmız'ın 
varlığından, O'na olan meclübiyetten kaçabilirler. Kâfirin ilâhi 
cezbeye karşı bu direnci, onun Hakk'a karşı olan direncinin bir 
boyutudur. Zaten ona bu yüzden “kâfir” denmiştir. Yani işini 
gücünü, hissettiğini, bildiğini, gördüğünü kendi nefsine bağla- 
yıp Hakk'a bağlamamak için çabalamak, didinmektir. 


Yalanın bir hükmü yoktur, geçicidir. Eğer yalancıların ve 
yalanın kişiler ve ülkeler üstünde egemenliği olacaksa bunun 
da dâimi olması mümkün değildir. Hak gelecek, bâtıl zail ola- 
caktır elbet. Gerçek her hâlükârda ortaya çıkınca yalan yok 
olup gitmeye mahkümdur. Bugün, yalanı bir “ilim” ve bir “sa- 
nat” haline getirenler de isterse asırlarca hükümran olsun, 
devlet sürsün, yıkılıp gitmeye mahkümdur. Küfrün en koyu 
bir rengiyle, yani yalan ile boyalı her şey, yalanın âkıbetine 
mahkümdur çünkü... 


Yalanı sezmek de gerçeğe bağlanmak ile ilgilidir. Ancak 
gerçek olan Hakk'a bağlanan kullar gerçek ile yalanı ayırt 
ederler. Yani yalanı gerçek anlamda tesbit etmek ve ondan 
nefret etmek inanan gönüllere has bir mevhibedir. 


Veysel sözünün sonuna geliyor: 


Bunların hepsi mevcut Veysel'de 
Yoktur diyeceğim, emâre elde 
Çamuruma karışmıştır temelde 
Sabır bunun cümlesine bağ idi 
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Bu dörtlük Veysel'in irfanını apaçık göstermektedir. Zira 
her ârif gibi, anlattığı her şeyi önce kendinde görmekte, mü- 
şahade etmekte, sonra söylemektedir. Ârifler, bizim aksimize 
şu ilâhi uyarıya her an uyanlardır: “Ey iman edenler! Yapma- 
yacağınız şeyi niçin söylersiniz?” (Saf 61/2). 


Veysel bunu yaparken de tevazu içindedir. Eksiklerini kı- 
namadan, çekinmeden, korkmadan itiraf etmektedir. 


“Yoktur diyeceğim, emâre elde.” Hepimiz eksiklerimizi 
itiraf etmede ve kabullenmede zorlanırız. Takdir sözlerini ise 
hemence, peşinen kabul ederiz. Nefis eksiğimizi gizler, erde- 
mimizi abartır. Böylece bizi kendimize, başka kul ve mahlük- 
lara, evrene ve elbette Rabbimiz'e karşı körleştirir. “Bende o 
zaaf yok” demek isteriz, ama o zaaf olmasa bile mutlaka pek 
çok başka zaaflar vardır. Veysel, her ârif gibi en büyük erdemi 
gösteriyor: Kabullenilmesi zor olanı hemen kabulleniyor. 


Bu şiirde hikâye edilen bütün bu hayat oyunu, Veysel'in 
varlık sahnesinde de oynanmaktadır. Bunu inkâra hâcet yok- 
tur, çünkü akıl, fikir, tamah, kanaat, sahâvet, sabır bunlar her 
insanda olduğu gibi Veysel'de de mevcuttur. Veysel'in dediği 
gibi insanın tabiatı, yaratılışında bu cevherler, bu vasıflar, bu 
zaaflar hep bir arada bulunur. Veysel'in farkı şudur ki, o bu 
mücadelenin farkındadır. 


O bir şeyin daha farkındadır: Bütün derinliğiyle ve çarpı- 
cılığıyla ortaya koyduğu bu tabii mücadelenin ve iç içe yaşayan 
zıtlıkların varlığa zarar vermesini engelleyen şey sabırdır. Rab- 
bimizin Asr süresini “birbirlerine sabrı tavsiye edenler” diye 
bitirdiği gibi, Veysel de şiirine sabırdan bahsederek son verir. 
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Zannımızca dünya hayatını iki kelime özetler: gayret ve 
sabır. Gayret ve sabır iki kardeştir. Gayret eden sabreder, sab- 
reden de gayrete devam eder. Gayretsiz sabır, sabırsız gayret 
olmaz. Hüd süresinin 11. âyeti bu gerçeği bize beyan eyler: 
“Ancak (musibetlere) sabredip güzel iş yapanlar böyle değil- 
dir. İşte onlar için bir bağış ve bir büyük mükâfat vardır.” 
Yani sabır hem bir direnç hem bir ibadet hem de güzel işleri 
yapmamızı sağlayan bir kuvvettir. 


İmanın bir tarifi de takdire ve o takdirin sahibi olan Ka- 
dir-i mutlak olan Allah Teâlâ'ya inanmaktır. İnanan bekler, 
dayanır, sabreder... Başka bir ifadeyle, sabreden iman eden- 
dir, iman eden de sabreden... Sabır imanın göstergesidir. Bu 
yüzden en sabırlı insanlar imanları en sağlam olanlardır, Rab- 
bimiz'le dostluk derecesine ulaşanlardır. 


Mevlâmız sabrı müminlerin temel vasfı olarak zikretmek- 
te... Ra'd süresinin 22. âyetinde şöyle buyurur: “Onlar, Rab'le- 
rinin rızasına ermek için sabreden, namazı dosdoğru kılan, 
kendilerine verdiğimiz rızıklardan gizli olarak ve açıktan Al- 
lah için harcayan ve kötülüğü iyilikle ortadan kaldıranlardır. 
İşte bunlar için dünya yurdunun iyi sonucu vardır.” Âl-i İm- 
rân süresinin 200. âyetinde ise, “Ey iman edenler! Sabredin. 
Sabır yarışında düşmanlarınızı geçin” diye beyan buyuruyor. 


Hem gayret hem de sabır kendi başlarına bir duadır. Haz- 
reti Pir Efendimiz'in buyurduğu gibi: “Sabır, başlı başına bir 
tesbihtir” (Mesnevi, 2/3175). Yani, sabredenler dilleriyle olmasa 
da halleriyle Mevlâ'ya devamlı niyazdadırlar. Mevlâmız sab- 
redenlerle beraber olduğuna göre, sabredenlerin duaları da- 


ima makbul olur. 
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Sabrın bir tarifini de Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi 
vesellem) yapıyor: “Sabır ışıktır” (Müslim; İbn Mâce; Tirmizi; Nesâi). 
Bu hadis-i şerifin aslında “ışık” anlamına “ziya” kelimesi ge- 
çer. Nur gibi ziya da karanlığın zıddıdır, aydınlığı çağrıştırır. 
Fakat nur ve ziya farklı şeylerdir. Nitekim Yınus süresinin 5. 
âyetinin baş kısmı şöyledir: “O, O'dur ki güneşi bir ziya yaptı, 
kameri bir nur...” Bu âyette “ziya” ve “nur” kelimeleri ile gü- 
neş ve ay birbiriyle irtibatlandırılıyor. Bu, bize sabrın neden 
ziya kelimesiyle tavsif buyurulduğu hikmetini açabilir. 


Elmalılı Hamdi Efendi bu âyeti tefsir ederken şunu söy- 
ler: Ziya, nuru kapsayan, ondan daha kuşatıcı bir kelimedir. 
Güneşte ziya vardır, çünkü güneş ışığın kaynağıdır. Yani ışı- 
ğın özüdür. Nur ise o ziyanın yansımasına denir. Bu yüzden 
ışığını güneşten aldığı için ayın ziyası yoktur, “nur”u vardır. 9" 


Şimdi, eğer sabır bir ziya ise nuru nerelere yayılır? Haya- 
tın, kişinin her şeyine... O kaynak her karanlığı, sıkıntıyı, nef- 
simizin aceleciliğini güneş gibi ışıtır. Demek ki sabır her şeyi 
aydınlatmakta, güzel vasıflarımızı ise parlatmakta... Güneş de 
öyle değil mi? Karanlıktaki altını gösteren ve parlaklığını orta- 
ya çıkaran güneş değil mi? İşte sabır da öylece bizi nefsimizin, 
zanlarımızın, cehaletimizin karanlıklarından kurtarır. 


Bu hadis-i şeriften ikinci bir mana çıkarmaya cüret edelim. 
Sabır ışıksa sabrın dışı karanlık demektir. Yani sabırsızlık ka- 
ranlığa mahküm olmak demektir. Sabırsız olan aynı zamanda 
acelecidir, kolaycıdır, kendini değil başkalarını iş sahibi görür. 
Birileri gelsin, işimi yapsın, derdimi çözsün diye düşünür. 


3ı Hak Dini, Kur'ân Dili, s. 485-486. 
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O ışık kaynağı, yani sabır yoksa her işte ve her zaman 
sıkıntı ve ümitsizlik karanlığı içinde kalırız. Sabır bizi sefere 
yönelten bir deniz feneridir. Onun aydınlattığı yüzey üzerin- 
de şu ten gemisini o olaydan bu olaya, şu duygudan ötekine, 
bu fikirden diğerine yüzdürür dururuz. Eziyetlere, sıkıntılara, 
dertlere, hastalıklara sabredemeyince ümitsizliğe, bunalıma, 
karanlık düşüncelere saplanıp kalmamız bundandır. 


“Sabrın sonu selâmettir” diye boşuna denmemiş. Nitekim 
Hz. Mevlânâ şöyle söyler: “Sabır, ferahlığın anahtarıdır” (Mes- 
nevi, 3/1848). Gerçekten de ümitsizlik karanlığının ışığı sabırdır. 
Ümitsizlik ise kişinin kendisini tek fâil, tek yapıcı görmesin- 
den ileri gelir. Arzusu yerine gelmeyip, “gül-i bâğ-ı emeli solup 
sararınca” kendisinden şüpheye düşer. Oysa hayali olmayanın 
hayal kırıklığı da olmaz. Emeli olmayanın, elemi de olmaz. İşte 
bu benlik karanlığını dağıtan sabır ışığıdır. 


Dünyada sadece yokluğa değil, varlığa da sabır göstermek 
gerekir. Fakirlik kadar zenginliğe de sabredilir. Çünkü fakir- 
liğin sıkıntısı varsa zenginliğin de vardır. İlkinde yokluğun, 
ikincisinde varlığın altında ezilmemek gerekir. İkisi farklı im- 
tihanlardır ama her imtihanda olduğu gibi Mevlâmız bizim 
kendi muradını tercih etmemizi bekler. Fakir haline kahret- 
meme, zengin de halinden mağrur olmama imtihanındadır. 


Kişi sabretmezse cömert olamaz. “Benim muhtaca verdi- 
ğim, yolcuya, eşe dosta, akrabaya, kuşa hayvana ikram ettiğim 
elbette benden bir şey eksiltmez” diye düşünen insan sabre- 
der. Yani yokluk kaygısına, eksilme, kaybetme korkusuna di- 
renir. Bir dostumuz anlatmıştı. Meşhur zenginlerden biri her 
ramazan ayında zekâtını hesaplatırmış. Elbette zekât miktarı 
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çok büyükmüş. Bir ramazan işin başındaki çocuklarını tembih- 
lemiş: “Aman zekâtımızı unutmayın, bir an önce verin” diye. 
Çocukları ise zekâtı meşguliyetten dolayı unutuyorlarmış. Ra- 
mazaın her hafta başında çocuklarını böyle uyarmaya devam 
eden zengin adam, son hafta geldiğinde artık patlamış: “Oğlum 
şu zekâtı bir an önce verin, yoksa bana kalırsa ben veremem!” 
Yani nefsim zaten, “Başkalarına para verme!” diyor, siz bir an 
önce verin ki beni bu yükten kurtarın. Bu olay gerçekten zen- 
ginliğin imtihanını çok güzel resmeder. 


Sabır, sürekli ve asli bir vasıftır, iştir. Dert ve sıkıntı geldi- 
ğinde gösterilmesi gerekir. Fakat Allah ile ilişkisini hatırlayan 
herkes o anda, o işte sabır gösteriyor demektir. İnsanın aklını, 
fikrini, cömertliğini, kanaatini, kısacası kulluğunu muhafaza 
eden sabırdır. Nitekim Hz. Pir Mevlânâ Efendimiz şöyle söy- 
ler: “Hiçbir ibadet sabır derecesine ulaşmamıştır.” Yine o yüce 
zat, Allah'ın mühürlediği kalpleri, gözleri ve kulakları açanın 
sadece sabır olduğunu beyan eyler. 


Sabır bir direnmedir, sebattır. Nitekim Kur'an'da cihadı 
emreden âyetlerde savaş ile beraber sabır kavramı da geçer. 
Mesela, Muhammed süresinin 31. âyetinde Mevlâmız şöyle 
buyuruyor: “Andolsun, içinizden, cihad edenleri ve sabreden- 
leri belirleyinceye ve durumlarınızı ortaya koyuncaya kadar 
sizi deneyeceğiz.” 


Halktan gelenin aslında Hak'tan geldiğini unutmayan 
kişi, halka sabrederek aslında Hakk'ın imtihanına sabretmiş 
olur. Çünkü sabır sosyal bir olgudur. Kişi, sadece kendi nef- 
sinden değil, başkalarından gördüğü eziyetlere de katlanmak 
durumundadır. Mevlânâ hazretlerinin dediği gibi, kişinin baş- 
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kalarından gördüklerine sabretmesi, aslında kendi nefsinin ki- 
rini diğerleri aracılığıyla temizlemiş olması demektir. 


Sabır tahammül etmek, direnç göstermek, karşı koymak, 
duygularını, davranışlarını tutmaktır. Yani sabır aslında di- 
renmektir. Fakat bu, asla kişinin âsi olması anlamına gelmez. 
Tam aksine sabrın en uç, yani kemal noktası rızadır. Çünkü 
Hak'tan geleni hoş görmek, hoş karşılamak Hak'tan razı ol- 
mak demektir. Hak'tan razı olan ise elbette Hakk'ın razı ol- 
duğu kul demektir. Salim akıl ancak nefsani akla direndikçe, 
nefsin değil ruhun, halkın değil Hakkın emirlerine ram olmak 
için gayret gösterdikçe işler... Demek ki aklı muhafaza eden 
de sabırdır. Düşünmek bizatihi bir sabır işidir. Fakat Hak için, 
Hak ile, Hak'ça düşünenler için... Yani Hakk'a inanıp, hak gö- 
ren, hak söyleyen, hak düşünen, hak eyleyenler için... Yoksa 
küçük nefsani akıllarını tek akıl, kendi küçük varlıklarını tek 
varlık sayan dünyevi felsefe erbabı için değil... 


Âşık Veysel'in şiiri burada tamamlanıyor. Veysel bir şii- 
riyle bize, aklın, fikrin ve sabrın özünü göstermiş. Bu üç kav- 
ramın ne kadar iç içe olduğunu da... Şerhetmeye çalıştığımız 
Veysel'in bu şiiri gerçekten bir hikmetli şiirdir... Ve her hik- 
met gibi bize bizi ve Rabbimiz'i hatırlatmaktadır. 


Bizim medeniyetimizde şiir, tefekkürün ve anlamın 
evidir. Bunu sadece hikemi şiirleriyle bilinen Fuzüli, Nâbi, 
Hayâli ve Şeyh Galib Dede hazretleri gibi klasik şairlerimizde 
görmeyiz. Aynı hikmetleri “halk şiiri” tarzında söyleyen Erzu- 
rumlu Emrah, Seyrâni, Sümmâni ve onların yolundan giden 
Âşık Veysel'de de görürüz. 
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Bize kendini bildiren ve anlamları bahşeden Mevlâmız, 
bize zâtını bir şiir ile en güzel şekilde hatırlatan Âşık Veysel'e 
rahmet eyleye... 
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ANADOLU 
IRFANI 


SAVAŞ Ş. BARKÇİN 


Müminin yolu da, yönü de Allah'ın yolu ve yönüdür. Ama iki asırdır 
müslümanlar olarak yolumuzu ve yönümüzü kaybettik. O yüzden 
nereye gideceğimizi, nereye yöneleceğimizi şaşırıyoruz. Yola koyulmada, 
yolu tutturmakta zorlanıyoruz. Daha acısı, yön ve yol yamulmasının pek 
farkında değiliz. Bize sorarsanız çok iyi yolda gidiyoruz. Oysa kuvwvetimizi 
de, zaafımızı da yanlış tanımlıyoruz. Yanlış reçetelere ve yanlış doktorlara 
müracaat ediyoruz. 


Peki, kendimizi nasıl buluruz? İrfânın tarifinde bunun cevabı var. 
“Kendini tanıyan Rabbini tanır.” Burada “kendi” denilen “Rabbimizin 
kulu” demektir. Bugün eğer kendimizi kaybetmiş isek o hâlde önce 
kendimizi Rabbimiz'in yolunda bulmamız gerekiyor. Bunun için 
kendini ve Rabbimizi dosdoğru tanıyan, irfân sahibi, ârif kişilerden örnek 
almalıyız. 


Biz bu kitapta irfânı hatırlamaya ve hatırlatmaya çalıştık. Bunun için de 
güzellik ve anlam pınarı olan şiiri seçtik. Kitapta üç ayrı devirde yaşamış 
üç şairin üç şiirine yer verdik. Üçü de kendimiz olmayı anlatıyor. Gerçek 
şiir, hikmetin aynasıdır. Bu üç şair ve şiirde nice hikmet pırıltıları 
göreceksiniz. 
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